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निवेदन 


श्रौमान्‌ पण्ठितप्रवर श्री टोडरमतजी ने मोक्षमांग प्रफाधव 
ग्रय की रचना की है। यह ग्रव जन समाज में विस्यात 
है। दौर सवत्‌ २४७० में इस प्रय पर पुर्य थो फातजी स्वामो 
ने प्रवचन प्रारम्भ उिये थे। उस समय उन प्रवचनों में से कितने 
ही सारभूत “याय लिख लिये गये थे। मोक्षमाय प्रकाशक में 
कुल € श्रधिकार हैं। उनमें से प्रषम छह भ्रधिकारों के प्रवचनों 
में से भवतरित क्यि हुए याय इस पुस्तव' मे प्रकाशित श्यि गये 
हैं। सातवाँ प्रधिकार “जनमतानुयायी मिव्याहष्टिपों शा त्वरुप” 
नामक है, वह प्रधिकार जित्ासुप्रो को अ्रत्यावश्यक है, इसलिये 
उस पर के लगभग सभी प्रवचन लिख लिये पये हैं, जो लगभग 
एक हजार पष्छों के बरावर हैं । 


सोक्षमाग प्रकाश प्रय को सूप की उपमा दी यई है, सूप 
के समान यह मोक्ष के भाग को प्रदाषित करता है। प्ौर यह 
प्रथधन “भोशमाग प्रकाशक की क्रिणें” हैं जसे सूप फी किररों 
भ्रधकार को नष्ट करके प्रदाण को फताती हैं उसीप्रवार यह 
किरण भो भव्य जोवों के लिये मोक्ष के माय वो प्रकाशमय 
बनातो हैं। जो भव्य जोय झपने भ्रतरपट मे इन क्रिणों को 
प्रविष्ट करता है उसके प्रतर में प्रवश्य हो ज्ानप्रकाश होता है 
झोर भज्ञान प्रधवार विलोन हो जाता है । 


इस पुस्तक में कुल १६३ किरणों हैं, उनमे विविषप्रवार 
के ग्रनेक याय हैं। इन विषयों मे भुख्यतया ज्ञानी झौर भ्रज्ञानो 
जीव के बीच के मूलभुत भतरग भेदों की पहिचान कराई 


है ॥ भज्ञानी के प्रभिप्राय मे किस क्से प्रकार को गहरी भूलें 
होती हैं. दु सों को दूर करने के उनके सभी प्रयत्न क्से विपरीत 
होते हैं; ज्ञानी के सब प्रस॒मों मे कसा सम्यकम्रभिप्राय रहता है 
झौर भ्रज्ञानी के सभी प्रसयों में कसा मिथ्याम्नभिप्रांय होता है 
इस बिधय से इन व्य/य्यानों में सबिस्तार श्रत्य/त स्पष्टहप से 
समभाया गया है । इसप्रकार भ्रश्ञान श्रोर ज्ञान के बोच के मूलभूत 
झातर को बतलाकर सम्यकज्ञान प्राप्त करने का उपाय इसमें 
बनाया है। इस पुस्तक के छपने से पहले पुण्य थी कानजीस्वामी 
ने पढ़ लेने थी कृपा की है। पृज्य गुल्देव के श्रीमुख से प्रगट 
हुई इन किरणों द्वारा मोक्ष का माम शाइवत प्रकाद्ममान रहे ' 


श्री ऋषरेय निवाण रामजा भाणेक्चद दोशी 
फल्प्राएफ दिन प्रमुख 
बीर स॑ २४७१ पीष प्रा १० श्री जैन रवा याय मा दर टु 


सानगढ़ सोनगढ़ 


2) 


श्री बीतरागाय नमः 
प्रथम अध्याय 


(१) ग्रथ और ग्रन्थकर्ता 
जिसे जोयो ने प्रनादिकाल से नही जाता, उस मोक्षमाग 
का प्रकाटो करने बाला यह ग्राथ है। इस मोशमागप्रकाशक 


मे पद्चितप्रवर थ्री टोडरपसजी से हलारों सतृष्ास्त्रो का दोहन 
करके धराचार्यों वे कथन का रहस्य भवतरित क्या है। 
(२) सिद्ध मगप्रान री पद्चिचान से भेदविज्ञान 
जो जीव सिद्ध भगवान वे स्वरूप को जामता है यह 
विचानरूप होता है भ्र्थात्‌ उस भेदविभान होता है | वह 
किस प्रवार हाता है ? जब जीव सिद्ध भगवान को पहिचान 
लेता है तवथ उस ऐसी भावना होती है कि श्रहों | यह घिद्ध 
भगवान सम्पूण सुखौ हैं उनका ज्ञान भी परिपूण है, उनके 
राग द्रप नहों हैं, कम पही हैं प्रौर शरौर नहीं है, सिद्ध 
मगवान श्ात्मा है शोर में भी श्रात्मा है स्वभाव की पपेक्षा 
से सिद्ध में भौर मुझम भ्रतर नही है। सिद्ध भगवान की 
भाँति में झपने स्वभाव से परिपूरा हूँ । सिद्ध वे स्वरूप मं 
राग द्वप, कम अथवा दरीर नही हैं, बस ही मेरे स्वर्फ में 


सोक्षमार्ग प्रकाशक की किरण 


भी राम द्वेप, कम या शरीर नही हैं सिद्ध व पुण्य पाप का 
भाव नही है वप्ते ही मेरे भो बतमान म जो परृण्य पापभाव 
होते हैं व मेरे स्वभावभाव नहीं वितु उपाधिभाव हैं।जो 
सिद्ध के नहीं है वह मेरे भी नहीं है। झ्रात्मा का स्वभाव" 
भाव चुद्धूपविन्न है, उस भाव के द्वारा सिद्ध भगवानतने 
रागादि उपाधिभावा को दूर क्या है और स्वद्रव्य वी स्थिरता 
के द्वारा पर द्रव्यों का अहकार नष्ट कया है जो सिद्ध के 
श्रात्मा मे से हुर हो गया है वह सब मेरे श्रात्मा ममे भी 
निकलने योग्य ही है श्रौर मात्र सिद्धससमान घुद्धश्वभाव 
भाव रहने योग्य है। इस प्रतार सिद्धस्‍्वरूप के भान-ध्यान 
द्वारा भव्य जीवो को स्वभाव और परभाव का भेदविज्ञान होता 
है, इसलिये श्री सिद्ध भगवत मगलरूप है, उहे हमारा 
नमस्कार हो | जमे सिद्ध हैं वसा ही में है, भ्रोर जसा मै हूँ 
बसे ही सिद्ध हैं-ऐसे धुद्ध श्रात्मस्वरूप को दहाति वे लिये सिद्ध 
भगवान प्रतिबिम्ब के समान हैं। 


(३) मगल कौन दै १ 


प्रशत --मोक्षमागप्रकाशक का प्रारम्भ करते हुए पच- 
परमध्ठी को भागलिक्स्वरूप कहा है किलु पचपरमेष्ठी तो 
परद्रव्य हैं, यदि परद्रव्य को मागलिक क्होगे तो निमित्त का 
बल श्रायेगा ? 

उत्तर --पचपरमेप्ठिया को मागलिवरूप कहा, उसमें 
निमित्त पर भार नही देना है, क्ितु पचपरमेप्ठी को 
यथाथरूप से जानकर उह स्मरण में लेनेवाला श्रपना जो 


प्रथम अध्याय डर 


नान है वह भान ही परम मागलिक है इससे वास्तव म 
चानस्वमाव का ही बल है। प्रचपरमेप्ठी स्वत अपने 
लिय मागलिकस्प हैं श्रोर इस श्रात्मा के लिये अपना 
निमल भाव मासलिक रूप है। प्रचपरमप्ठिया की पहिचान 
झ्ौर स्मरण करन से अपने भावा म तीत्र कपाय दूर होकर 


निमलता होती है-वही मंगल है | 
(४) मागलिर 


आत्मा में कंवलझान प्रमट हो वही सुप्रभप्त है भौर 
वही झात्मा का मागलिक है। आत्मा के पृूणस्वभाव-कैवलज्ञान 
को पहिचानकर जिसे उसकी महिमा श्राती है उसक विकार वी 
प्रौर पर को महिमा दूर हो जाती है-वहीं मगल है । 


ग्रात्म स्वत सहज स्वरूप से दृष्टि, दान, झानाट, पुर 
पाय इत्यादि से पू्ण स्वभाव सम्पदा बा मॉलिर है। प्रात्मा 
को अपने श्रद्धा चान सुखालि क लिय वाह्य की क्सी लक्ष्मी 
की प्रावश्यक्ता नही है, कितु स्वत ही स्वभाव बी पूण 
सद्ष्मी का वीतरागी माँ दर है। पब्रात्मा का स्वरूप चान 
श्रान दसे तादात्म्यस्प है, वह कभी चान ग्रान द स्वभाव से 
बल्चित नही हाता। अपन पूण चानान द स्वभाव की दृष्टि 
श्रौर लोनता स॑ जिन सत्पुरुपा के केवलनचान और अ्न ते 
सुख प्रमठ हुआ्रा है उनके प्रात्मा म॒ सुप्रभात का उदय हुम्ना 
श्रौर सादिश्नवन्त काज़ मंगल वय का प्रारम्म हुआ है। 
ऐसे श्री जिने द्र भगवातों का हमारा भक्तिपूवक नमस्कार हो ! 

हि 


मोहमार्ग प्रकाशक की किरण 


(३) सत्शास्पों का स्परूप 

“जा आगम मोक्षमाय का प्रदाश् कर वही पठन श्रवण 
यरन याग्य है, वारण कि ससार में जीव स्‍्नक प्रकार वे 
दुखासे पोडित हैं। यहि शास्त्रर्पी दीपक द्वारा व मारदैमाग 
को प्राप्त बरल तो उस माशमाग में गमन बरने इन दु सा 
स॒ मुक्त हा जाय | मोक्षमाय तो मात्र वीतरागभाव है। इस 
लिये जिन टास्त्रा म कसी प्रवार रागद्ग प, मोहभावा वा 
पिपेघ रूरब वीतरागभाव वा प्रयोजन प्रगट किया हां बही 

शास्त्र सुनन एवं स्वाध्याय बरन योग्य हैं ।” 
( गुजरातो मोक्षमाग प्रयाशय' पृष्ठ १४ ) 


सतशात्रों का प्रयोजन बीतरागभाव वी 
पृष्टि करने व दी है । 
स्याख्रों मे चाह जो बात की गई हो तितु उसम्र राग- 
द्घ-मोह को मभिटाते और बीतरागमभाव का पोपणा पर्स 
का ही प्रयोजन है। भक्ति, द्वास्त्र श्रवण दानादि बरसे थी 
बात की हो घहाँ भी उत्तम जो राग है उसवा निधैध ही 
किया है । देव गुर शास्त्र वी भक्ति इत्यालि म गुभराग होता 
है कि तु कुगुरु बुदेव कुशास्त्र के प्रति राग या उसमें प्रथम ही 
निषेध झाता है, इससे वहाँ भो राग दूर करन का प्रयोजन 
सिद्ध होता है। सच्चे देव, ग्रुरु, शास्त्र की भक्ति-पजादि का 
कथन हो वहाँ पर जो वीतराग्री स्वरुए वी हृष्टिपयया झधुम 
राग दूर हुआ वह प्रयोजन है, कि तु जा घुभराय रह गया है 
उसका प्रयोजन नही है, उसका ता निषेध है । 


प्रथम शभ्रध्याय | 


सस्झाक्षा की स्वाध्याय करन से शुभराग होता है, कितु 
शास्त्रों का प्रयोजन तो यह बतलान का है कि यह शुमराग 
भी झात्मा का स्वरूप नहीं है इससे मह भी रखने योग्य 
नहीं है । स्वरूप को हृष्टि सहित घुभमाव हो वह श्रशुभ भावों 
से बचात हैं इसस उनके हारा वीतराग्रभावरूष प्रयोजन 
अत सिद्ध होता है। शास्त्र किसी भी प्रकार वा राग रखने 
के लिये नही कहत, कितु कसी ने विसो प्रकार स राग 
टा्ने का उपाय ही वस्त्र बतलाते हैं। क्षास्त्र प्रात्माकी 
स्वततश्रता बतलात हैं वि तुम स्वतत्र हो, श्रपने से ही परिपृण 
हो, हमारा प्रवलम्बन भी तुम्ह नहीं है। इस प्रकार शक्षास्त्र 
आत्मा की स्वतन्नता को बतलाकर मोह भौर रागइपवा 
ध्याग करात हैं । राम बम हाक्द जितना बीतराय्रभाव हुप्ना 
उत्तना ही प्रयोजन सफ्ल हुप्ना है भौर जो राम शेप रहा बहू 
रखने योग्य नही है । 

जिसम किसी भौ प्रवार से राम वरत का प्रयोजन बताया 
हां वह सत्रास्त्र नहीं है। सत्यास्त्र किसी भी प्रकार स राग 
करने का प्रमाजन बतलात ही नही | 


भक्ति इत्यादि शुभराग या उपदेश हो बहाँ भी 
बीतरागधा का ही प्रयोजन है। 
प्रथन “भगवान वी भक्ति दुभराग है, तथापि सत्शास्ष 
म ता वह करन का उपद” गाता है ? 
उत्तर --सवृज्ञास्त्र म॑ जहाँ भगवान की भक्ति करन को 
कह हा वहाँ भ्रपुभ राग टालमे का प्रयोषत है भौर जो 


मोक्षमार्ग प्रसाशक की जिररे 


शुभराग रह जाता है उस रखने का भी उपदेश नही है । सत्शाख्र 
का पूण प्रयोजन तो अ्रशुभ और शुभ दोनों राम छुडाकर 
सपृण वीवरागता कराने का ही है, कि तु जहाँ वह प्रयोजन 
पूण रूप से सिद्ध न होता हो वहाँ एक्देशप्रयोजन सिद्ध करने 
के लिये अशुभ से छुडाने को 'ुभ वा उपदेश दिया जाता है। 


सत्शास्त्र राम से और छुमा्ग से बचाते दे | 


संतशास्त्री में कभी बभी तो एसा भी कथन शाता है 
कि यदि तू जिन दर भगवान को मान तो तरा बाभपन दूर 
हो जाय धोर पृत्र की प्राप्ति हो ! इसमें भी किसी 
झट म॑ राग को कम कराने का ही प्रयोजन है। यदि पुत्र 
प्राप्ति की इच्छा से बीतरागदेव को मान ता वहाँ मिथ्यात्व 
ही है, वि तु लोकिक हनुभान, पीर श्रादि कुदवों को मानन 
से जीव के प्रत्यत तीव्र राग है, उससे बचान वे प्रयोजन 
दा विचार करके सच्चे दव का मानने के लिये कहा है। 
पुत्र प्राप्ति ती इच्छा से भी यदि कुदधादि को छोडक्र सच्चे 
वीतरामदेव को मान तो राग बुछ माह होता है और 
कुल्वादि के पास मो उस सत्‌ समभन का ब्रवताश ही नहीं 
था, भ्रव सुदेवादि के मानन से कभी भी उसे सतु को सम 
भने का अवकाणा है। इस प्रकार जितना राग मद होता है 


उतना ही वहाँ शास्त्र का प्रयोजन है, जो राग दोप रहा वह 
तो छाइने योग्य ही है । 


प सतुश्चास्त्र प्रथम तो पूणता का ही उपदश देते हैं 
के--तेरा स्वभाव सव प्रकार से परिपुण है, उसवी श्रद्धा 


प्रथम अध्याय रे 


चान-स्थिरता करके इसी दाण्य पूण परमात्मा हो जा। 
मिख्यात्य और रागमात्र को निकालकर चिदानद वीतराग 
हो | यदि सम्पूण वीतरागता न हो सके तो सम्पूरा बौतरागी 
स्वभाव की श्रद्धा-तान कर ! और यहि थद्धान्ज्ञान भी तत््षण 
मं हू सर्वे ता उनकी जिनासापूवक सतदेव गुरु शास्त्र के अ्वल- 
म्वन द्वाय कुदेवादि क प्रति जो राग है उसे छोड | 

इममें जो पुभराग हांता है वह राग बराने का द्याध्त्र का 
प्रयोजन नही है. उिन्तु जितने झद्य मे राग दूर हुआ उतना 
हां प्रयोजन है । धास्त्र वा सुस्य प्रयोजन तो जीव को मोक्ष- 
मांग में लगाते का है। सच्चे शास्त्र कसी भी प्रकार से 
जीव को राग श्रौर बुमाग से बचाते हैं। राग की या 
छुटेवादि वी पुष्टि करानेवाला कथन विसी भी बीतरागी 
शास्त्र म नही होता । तुमसे यदि घुमराग म ही, तो तू पाप 
करना प्रथवा वुदबादि की मायता करना -ऐसा वचन विसी 
भी सतृश्ञास्त्र में होता ही नही । 


अन्य शास्त्र हैं वे सतशास्त्र क्यों नहीं ? 


प्रश्न --सत्वास्त्रा म॑राग को कम करने वा प्रयोजन 
है--ऐ सा कहा, क्चतु प्राय चात्ता मे भी राग बम करने के लिये 
तो कहा है, इसलियं उह भी सत्‌रास्त्र कहना पड़ेगा २ 

उत्तर --सत्‌यास्त्रो का वाई भी क्यन राग की पुष्टि 
क्रानेवाला होता ही नहीं।अभ्रय श्ञास्त्रों मे किसी श्रमय तो 
राग कम करने के लिये कहते हैं श्रौर कभी राग करते को 
बहते हैं, भ्र्थात्‌ एक प्रदार का राग बम करते को कहकर 


८ सोचमार्ग प्रस्शक की किरणें 


दूसरे प्रकार के राग की पुष्टि कराते हैं यानी वे राग वी ही 
पुष्टि कराते हैं। भगवान की भक्ति मे जा घुमराग है वह 
राग करो की प्राय शास्त्र पुष्टि करते हैं इसमे उन शास्त्रों 
में राग को कम करने का उपदश यथाथ नहीं है। शुमराग 
करतं-क्रते धम होगा-ऐसा जो रास्त्र कहते हैं वे राग करने 
की हो पुष्टि करते हैं सत्झासत्र क्भमी भी रागस घम मनाते 
ही नहीं। राग का दूर करत त्रत घम हाता है कितु 
राग करने से घम नहीं हाता। सच्चे जन-शास्थों मे तो 
शग के एक भ्रश से लेकर सम्पूरा राग छुडाने का ही उप 
देश है। राग का एक्अश मात्र भी रसने का उपदश जन 
शास्त्रा में होता ही नहीं। 'ुभराग करने को बात वी हो 
यहाँ भी जो राग है वह करन का प्रयाजन नही है, कितु 
जो तोब्र राग था वह घटान का प्रयोजन है। घीतरागो श्वास्त्रो 
मे राग को छुडाने का ही श्रादेश है राग करने का नहीं। 
( राग कहने स मिथ्यात्व भ्रनान श्ौर कपाय तीनो समक्ना 
चाहिय। मिथ्यात्वपूवत जा राग है वही झ्न तानब धी राग 
है, वह मिथ्यात्व और प्रत तानुव घी राग ह्प सब से प्रथम 
छोडने योग्य हैं । ) 


सतणास्त्र में जहाँ शुभराग का उपदेश हो 
चहाँ भी मोच्षमार्ग का ही प्रयोजन है, 
सिन्‍्तु राग स्पत धर्म नहीं है। 


प्रइत --सतृज्ञास्त्र तो माक्षमाग का प्रकाक्ष करनेवाले 
हाते हैं। तव फिर शास्त्र में जहाँ भ्रज्ञानी को शुभराग करने 
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को बात झ्ाठी है वहाँ मोद्षमाग था प्रतिपादन विस प्रबार 
हुपा ? सम्यस्दरान वे बिना तो माक्षमाय होता ही नही 

उत्तर -प्रभानी को घुमराग करने व लिये वहा हो वहाँ 
राग वा प्रयोजन नहीं है कितु मुदेवादि की मान्यता से 
वबचावर सच्चे देव, गुद, घम वो मायता बराने का प्रयोजन 
है । वह्दी पर तीद्र मिय्यात्व प्रगत माठ हुप्रा है-इस अ्रपेक्षा 
से उत्त व्यवहार मोक्षमाम क्या जाता है ।वाहतव में तो 
सम्यवदपन, तान, चारित्र ही मोक्षमाग है, राग मोक्षमाग 
नहीं है; मौर उस राग से धम नहीं है, हितु धुदेवादि 
की मा यता मजो तीग्र मिथ्यात्॒व है वह बोतरागी देव को 
मानने से मन्‍्ह द्वोता है, झ्रौर सत्‌ निर्मित्त द्वोने से सत््‌ को 
समभने वा प्रवषाटा है इसस उपचार से उत्ते माक्षमाग बहा 
जाता है । सच्चे दव गुर धास्त्र यह बतलात हैं कि हू भात्मतु ! 
तुम स्वतत्र हा, परूण चानस्वरूप हो, राग तुम्हारा स्वरूप 


नही है । 
शानियों का उपदेश बीयों को सरल रीति से अथवा 
परम्परा से मोचमार्ग में लगाने के लिये है। 

चानियों का उपदश् जीवो व कल्याए है लिये होता है । 
पभी कोई जीव मोदमाय समभने वी योग्यवावाला पही हो 
तो जिससे राग घढे बेसा उपदेश उसे दते हैं। जसे-- 
कोई मांत्ताह्दरी भील वि्ठीं मुनिराज के पास उपदेक्ष सुनने 
के सिये बेंठ गया, भ्रव यदि श्रीमुतवि उस्ते मोक्षमाग का 
उपदेश देने संग जायें तो उसे बुछ्ध भी समझ में नहीं 


मोज्षमार्य प्रकाशक फी करे 


दूसरे प्रवार के राग मी पुष्टि कराते हैं यानी वे राग भी ही 
पुष्टि कराते हैं। भगवा की भक्ति में जा शुभराग है बह 
राग करने की भय शास्त्र पुष्टि बरते हैं इससे उन श्षास्‍्त्रो 
में राग को फ्म करने का उपदश यथाथ नहीं है। घुभराग 
करत फरत घधम होगा-ऐसा जो चास्त्र वहुत्त हैं वे राग करने 
की हो पुष्टि करत हैं, मत्शास्त्र कभी भी राग से घम मनाते 
ही नहीं। राग को दूर वरते करत धम हाता है, वितु 
राग करने से धम नहीं होता। सच्चे जन-णास्त्रों म तो 
राग वे एवं प्रा से तेकर सम्पूरा राग छुडाने का ही उप 
देश है। राग का एवं प्रश मात्र भी रसने का उपदेश जन- 
शास्‍्त्रा में होता ही पही। शुमराय करने वी बात मी हो 
वहां भी जो राग है वह करने बा प्रयाजन नहीं है, विनु 
जो तोग् राग था वह घटाने का प्रयोजन है। वीतरागी शास्त्र 
मे राग को छुडाते का हो आदेश है राग फरने का नहीं। 
( राग कहे स मिध्यात्व, भ्रवान भौर बपाय तीनों रामभना 
चाहिये । मिध्यात्वपूवक जो राग है वही श्रन तानुब धी राग 
है, वहू मिथ्यात्व और परत तानुवाधी राग ढू प सब से प्रथम 
छोडने योग्य हैं । ) 


सत्रशास्त्र में जहाँ शुभराग का उपदश दो 
बहाँ भी मोलमार्ग का ही प्रयोचन है, 
फिस्तु राग स्पत' धर्म नहा है। 


प्रइ] --सवुज्ास्त्र तो माक्षमाग का प्रकाश वरनेवाने 
हात हैं। तब फिर शास्त्र म जहाँ अ्रनानी का घुभराग करने 
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की बात ग्राती है वहाँ मोलमाग वा प्रतिपादन क्सि प्रदार 
हुमा ? सम्यग्दशन के बिता तो माक्षमाग होता ही नहीं । 

उत्तर --भज्ञानी को धुभराग्र करने वे लिये कहा हो वहां 
राग का प्रयोजन नहीं है कितु बुदेवादि की मान्यता से 
बचाकर सच्चे देव, गुर, धम की मायता कराने का प्रयोजन 
है | वहाँ पर तीग्र मिथ्यात्व भ्रगत मद हुआ है-इस श्रपैक्षा 
से उप्ते व्यवहार मोक्षमाग कहा जाता है । वास्तव में तो 
सम्यक्दगन, चान, चारित्र हो मोक्षमाग है राग मोक्षमाग 
नही है, गौर उस राग से घम नहीं है कितु कुदवादि 
की मा यता में जो तीव्र मिथ्यात्व है वहू वीतरागी देव को 
मानने से मद द्वीता है, श्रौर सत्‌ निमित्त होने से सत्‌ वो 
समभन का प्रवकाश है इससे उपचार स उस मोक्षमाग बहा 
जाता है । सन्‍चे देव ग्रुरु धास्त्र यह बतल्लात हैं कि है भात्मय्‌ 
तुम स्वतत्र हो, पूण भानस्वरूप हो, राग तुम्हारा स्वरूप 
नही है । 


ज्ञानियों का उपदेश जीवों को सरल रीति से अथवा 

परम्परा से मोक्षमार्ग में लगाने के लिये दै । 

चानियों का उपदेश जीवा क कल्याए के लिये होता है । 
कभी कोई जीव मोक्षमाग समभने की योग्यतावाला नही हो 
तो जिससे राय घढे वसा उपदेश उस्ले देते हैं। जस्ते-- 
कोई मासाहारी भील कि ही म्रुनिराज के पास उपदेश धुनने 
के लिये बठ गया, भ्रव यदि भ्रीमुति उस्ते मोक्षमाय का 
उपदेश देने लग जायें तो उसे कुछ भी समर में नहीं 


मोक्मार्ग प्रकाशक फी किरणें 


दूमरे प्रकार के राग की पुष्टि कराते है, यानी वे राग की ही 
पुष्टि कराते है। भगवान की भक्ति में जा घुभराग है वह 
राग करते की भय सास्त्र पुष्टि करते हैं इससे उन शास्त्रों 
में राग को कम करने का उपदेश यथाथ नही है। शुभराग 
बरते फरते धम होगा-ऐसा जी शास्त्र कहत हैं वे राग करने 
की हा पुष्टि करते हैं सत्शास्त्र क्मी भी राग से घम मनाते 
हो नहीं। राग की दूर करते +रते धम हांता है, किवु 
राग करन से धम नहीं होता। सच्चे जन-शास्त्रो मं तो 
राग के एक अ्रश् से लेकर सम्पूरा राग छुडाने वा ही उप 
देश है । राग का एक अश मात्र भी रखने का उपदेक्ष जन 
शास्त्रों में होता ही नहीं। ुमराग करने की बात थी हो 
वहाँ भी जा राग है वह करने वा प्रयाजन नहीं है, कितु 
जो तोब राग था वह घटान का प्रयोजन है। वीतरागी शास्त्रा 
में राग को डुडाने का हो आदेश है राग करने का नहीं। 
( राग कहे से मिथ्यात्व, श्रतान श्रौर कपाय तीना समभना 
चाहिय | मिथ्यात्वपूवक जो राग है वही भ्रन तानुब धी राग 
है, वह मिथ्यात्व और श्रनन्तानुबाधी राग द्वप सब से प्रथम 
छोडने योग्य हैं । ) 


सत्रशास्त्र में जहाँ शुभराग का उपदेश हो 
वहाँ भी मोचमार्ग सा ही प्रयोनन है, 
झिनन्‍्तु राग स्पत धर्म नहीं है। 


प्रशन --सत्‌रास्त्र तो माक्षमाग का प्रकाश करनेवाले 
होते हैं। तव फिर शास्त्र में जहां अचानी को धुभराग करने 


४ कि जा 
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की बात आती है वहाँ मौलमाय का श्रतिपराट्न क्सि प्रवार 
हुपा ? सम्यग्दगन वे बिना तो माक्षमास होता ही महीं । 


उत्तर --पभज्ञानी को घुमराग बरने वे लिये कहा हो वहाँ 
राय का प्रयोजन नहीं है कितु बुटैवादि की मान्यता से 
बचाकर सच्चे देव, गुर, घम वी मान्यता कराने वा प्रयोजन 
है । वहाँ पर तीतब्र मिथ्यात्व प्रयंत मद हुप्रा है-इस प्रपेक्षा 
से उसे व्यवहार मोक्षमाग कहा जाता है ॥यारतव में तो 
सम्यक्दधन, चात, चारित्र ही मोक्षमाग है, राग मोक्षमाग 
नहीं है, भौर उस राग से घम नहीं है, त्रितु कुदेयादि 
की मा पता में जो तीद्र मिय्पात्व है यह बीतरागी देव वा 
मानने स मद होता है, प्रौर सत्‌ निमित्त होने शा सह को 
स्ममत का प्रवकाश है इससे उपचार से उरे माक्षमाग महा 
जाता है | सच्चे दव य्रुद क्षासत्र यह बतलात हैं वि हे श्रात्मत्‌ । 
तुम स्वत॒त्र हो, पूण शानस्वरूप हो, राग तुम्हारा स्वरूप 
तद्दी है 


धानियों का उपठणश बीयों को मरल रीति से श्रथया 
परम्परा से मोबमार्ग में लगाने के लिये है | 
आानियों का उपदेश जीवो व॑ बल्याण के लिये हांता है । 
कभी कोई जीव मोक्षमाग समभने वो योग्यदाबाला नहीं हो 
तो जिमसे राग धटे बसा उपदक्ष उसे दते हैं। जसे-- 
कोई मसताहारी भील कि ही झुनिराज वे पास उपदेश सुनने 


में लिये बठ गया, शरद यदि भ्रीयुनि उसे भोक्षमाग फा 
उपदेश देने खग जायें तो उसे बुछ भो पमम में नहीं 


है 
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आयेगा, इससे श्रीमुति उससे बहते हैं कि-देख भाई ! हिरण 
ग्रादि निर्दोष प्राणियों के मारते म पाप है भोर उसझ्रे फ्ल 
में नरक है, इसलिये तू विकार छोड दे, माँ भक्षण छोड दे 
तो तेरा कल्याण हागा | 


माँस मक्षण छोड देने से यत्याण होगा-ऐसा वहा है, 
वहाँ पर ऐसा श्राटाय है कि वह्‌ दुगति मे न जाकर स्पर्गादि 
मे जायगा, इस प्रपेक्षा से उसका कत्याण कह दिया है । 
झौर मविष्य म उसको पात्रता हागी तो ऐसा विचार करेगा 
कि भ्रहो ! मात्र माँस भक्षण का राग छोड़ा उसका तो इतगा 
फ्ल है तव फिर सम्पूण रागरहित स्वभाव कौ महिमा बसी 
होगी ! ऐसे विचार से वह मोलमाग मे भी लग जाता है $ 
इस प्रकार प्रत्यक्ष या परम्परा से भी जिनशासन मे जीया 
बे माक्षमाग मे लगाने का हो प्रयोजन है । 


मुनिराज ने ऐसा कहा वि माँस भक्षण छोड दे, तरा 
ऋलत्पाण हगा---पह सुनकर यदि उस समय वह भील विशेष 
जिनासा से ऐसा पूछे कि-'प्रभो | श्राप मास भक्षण छाडमे 
के लिये कहते हैं, ती उसस मुझे घम तो होगा न? मेरा 
मोक्ष ठ। होगा न? तो उस समय श्रीमुन्ति को ऐसा रयाल 
झाजाता है कि यह कोई पात्र जीव है, इसी से ऐसा धम 
की जिज्ञासा वा प्रश्न इसे उठा है भौर यह समझने की 
जिज्ञासा से खडा है। ऐसी उसकी पात्रता को देखकर उसे 
रत्वन्नय का उपदेश देते है कि भाई | हममे तुझे पाप से बच।ने 
हैं लिये माँस भक्षण छोडने को, गुभराग से बल्याण होना, व्यवहार 


प्रथम अध्याय श्र 


से कहा था, क्तु यदि तुके घम समभने को झुचि है 
तो धम्र का स्वरूप इस राग से भिन है। राग से धम 
नही है, किनु रागरहित प्रात्मा मे बतायस्वभाव को सम 
मेने से धम है| 

नरबादि गतियों से बचने वी पभ्रपक्षा से घुमराग द्वारा 
प्रत्थाण वह दिया, वितु वास्तविय बल्याण ( धम ) तो उससे 
भिन है ।-इत्यादि प्रवारों स जिस श्रवार जीव वा हित हो 
उसी रीति प॑ जिनशासन बा उपदश है। 


नो मदशास्तरों की स्याध्याय परे राग या पोषण 
मरते हैं वे सच्छन्दी हैं। 


दास्त्र के क्यनों को पढ़कर जो जोव राग-द्वोप मोह को 
बढ़ान का भ्राटाय निकाज्तत हैं व जीव सशस्त्र बे भाणय को 
पही समझे हैं भोर व सवच्छादी हैं। उन णीयों मे लिये तो 
बे सत्‌भाम्त्र हित का निभित्त भी नहीं हैं। प्वास्त्र म॑ राग 
दंप मोह वी वृद्धि बरने का प्राशम है ही नही, विलु ने 
जीव पझ्पी विपरीत श्रद्धा 4 वारण वसा समझे हैं, उसमे 
शास्त्र बे कथन या दोप नहीं है कितु जीव थी समझ या 
दोप है। नो जो जीय यधाथ प्रात्मस्वभाव को समनवर राग-देप- 
मोह को मम बरते हैं उह सत्‌गास्त्र मिमित्तत्प बहे 
जाते हैं । 


शुभराय का क्या प्रयोनन है 
चारिभदशा में पचमहाव्रत का शुभराग होता है--एसा 
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सव्‌गास्त्र में कहा हो, तथापि वह क्‍्यन राग कराने के लिये 
नही है कितु स्वरूप की हृष्टि शोर स्थिरतासहित प्रशुमराग 
से बचाने का प्रयोजन है, पर तु महाब्रत का जो घुभराग रहा 
वह तो छोडने के लिये ही है।धघम तो मात्र निश्चयमागन 
रूप ही है। घुभराग के द्वारा धम नहीं होता, घम तो पुष्य- 
पाप से रहित मात्र शुद्धस्वभाव कौ श्रद्धा, शान शोर रमणता- 
ख्प ही है । 


सतशास्त्र में श्र गार-रस, युद्ध, भोग इत्यादि के 
वन का प्रयोजन 


सतृशास्त्रा में श्र गार रस, भोग, युद्ध इत्यादि का वणन 
प्राये घहा भी उसका प्रयोजन जीव को पुण्य पाप थे फ्ल भी 
श्रद्धा पदा कराना और उसके प्रति बराग्य करान का ही है । 
जन दवास्त्रों का राम्पूण प्रयोजन तो जीव को पूण वीतरागता 
करान का ही है, वितु जो जीव पूण वोतरागता +। पुरुपाथ 
न फर सके उसको भी जनशास्त्र किसी प्रकार से प्रतत्व 
श्रद्धा माद कराते हैँ, तीद्र श्रयुम भावा को छुडते हैं 
और तीत्र मिध्यात्व को कम कराते हैँ। प्रय मत के श्ञास्त्रो 
में किसी प्रसग पर यदि राग को कम करने के लिय कहा 
हो तो दूसरी जगह राग से थम मनवाकर राग करने का 
उपतेश होता है। इस प्रकार बे शास्त्र अ्तत्वश्रद्धान झौद 


मिथ्यात्व के पोषव हैं, इससे व प्रसवशास्त्र पठन श्रवण करने 
योग्य नहीं।है । 
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सतशास्त्र स्वाधीनवा को बतलावर पीतरागता पी 
पृष्टि करते है । 

जो शाक्ष ऐसा बतलाते हैं कि देव, गुर, दाल के शब- 
लम्बन से भौर उनक प्रति राग स घम होगा, उही की जौवा 
को शरण है, व॑ शासत्र जीव को पराधीनता बतलावर राग का 
ही पोषण करानेवाले हैं, वे सतृशाश्र नहीं हैं। सतृशाश्ष तो 
ग्रेसा बतलाते हैं कि दव-गुर-शास्त्र का प्रवलम्बन भी श्राश्मा 
के धम के लिये नहीं है, उसका भी लक्ष्य छोड़कर शपनें" 
स्वभाव का लक्ष्य कर “--ऐसी स्वाधीनता भौर बौतराणता 
दक्षति हैं । 


यदि शास्त्रों में युद्ध भादि या वर्णन 
दो तो बह पिस्था नहीं, सिनन्‍्तु 
तैशाग्प पोपऊुक्था है | 
तीथकर भगवान के पास इन जृत्य करते हैं, वहां 
आगारमाव की पृष्टि का हेतु नहीं है, क्तु अपता प्रधुभ 
राग छोड़कर वीतराग जिनदेव के प्रति भक्ति का, झौर 
लोगो को भौ भक्तिप्रेंम बराने या तात्पय है, इसप्रकार 
उम्तमें भो जोव कुमाग से बचकर सतृुधम वी भोर उमुख 
हो--ऐसा हेतु है । इसलिये यदि सत्झ्यास्त्र में नृत्यादि का बणन 
आये तो वह विकथा नहीं है। श्ञास्त्र में विकथा के चार 
प्रकार कहे हैं, उनमें जो शब्द हैँ बह विकथा नही है ॥ 
स्त्रियों के प्रमोपाय इत्यादि वा एवं बुद्ध श्रादि का बन 
तो निग्रथ मुनिराज भी करते हैं, मात्र उनका वह करता 
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होती है। जनघम म भगवान को प्रसन्न करने के हेतु से 
फ्ल पुष्प ग्रादि नहीं चढाय जाते भोर भगवान की प्रतिमा परतो 
कुछ भी नहीं चढाया जाता, कितु स्वय वीतराम होने की 
भावना से भगवान को पूजा की जाती है। श्रात्मा की पहि 
घाप होने से पूव जिनपूजा-इत्यादि शुभराग करके प्रचुभ- 
राग को दूर बरे-इसका कोई निपेघ नहीं है । भगवात 
एक प्रात्मा थे भौर में भी एक प्रात्मा है, जसा परिपूण 
स्वरूप भगवान का है वसा ही मेरा भी है--ऐसा परि 
पूछ स्वभाव का भान होने के पश्चात्‌ भी स्वय साक्षात्‌ 
बीतराग नही हुप्रा है श्रौद बतमान में साक्षात्‌ धीतरागदव 
तिमित्तरूप से उपस्थित नहीं हैं, इससे वीतराग-मुद्रित प्रतिमा 
में वीतरागदेव वी स्थापना बरक भौर उसकी पूजा करके 
वतमान में अपने अ्रययुभराग को दूर करता है शौर शुभ- 
राग को भी दूर करव वीतराग होने की भावमा मबरता है । इस 
प्रकार जनशास्त्रा मबीतरागता का ही उपदष्त है,प्ौर विसी स्थान 
पर प्रपुमराग को दूर मरने के लिये गुम का भ्रवलम्बम भी 
बतलाया है, कि तु वह घुभराग बरने के लिय महीं है, मात्र 
बह प्रणुमराग को दूर करने के लिये है। सत्द्ास्त्रो का 
मूल प्रभिप्राय जीवो वो माक्षमाग म प्रवृत्त करन का ही है । 
इसप्रकार सतृणास्त्र बसे होते हें>उनका स्वरूप कहा । 
(६ ) बक्ता फा स्वरूप 


फैंस पक्ता का उपदश अ्यण काने योग्य है ? 
जिसम लाजा-क रोडा का लत देन होता हा--ऐसी दुवान 
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का काय दय सपये माधव वाला मल्वुद्धि पुरुष नहीं सभातत 
सकता, बिलतु कोई भपिक वेतव वाला बुद्धिष्ाला पुरुष ही 
उस बाय को समालता है। व ही जिनके पूणा परमात्म 
हयाहप स्वरुप लश्मीं प्रगट हुई है--ऐसे श्री“घीतरागदव म्रौ 
परम्परा में रहकर सम्यस्दगन, ज्ञान, चारिभ्ररूप बीतरागधम 
का उपटा करने बाला जीव श्रद्धा-शानाहि प्रवेष ग्रुणों का 
घारी होना घाहिय भौर प्रध्पार्म विद्या में पारगत हाना चाहिय। 
जिह मध्यात्मरस द्वारा प्रपने स्वरुप का भनुमव ने हुभा 
हू। एस जीव थीतरागी मिनधम का यथाथ उपूरश नहीं 
द सबते भ्रौर ऐस वक्ता 4 निकट धास्त्र-श्वण वरने सो जीव 
को भ्रात्मताम नहीं होता। इसलिये ययाथ भात्मषानी पुष्प 
को पहिचानकर उसके निकट भात्मरवभाव का उप्रदेश सुनना 
योग्य है । 


वक्ता बो सवप्रथम तो जनश्रदान में हृढ़ होना चाहिये ॥ 
राग द्वेपएप दाप मेरी पअ्रवस्थां में क्षणिन हैं भौर उद्दे 
जीतने वाला मेरा स्वभाव त्रवालिक शुद्ध है--ऐसो श्रद्धा हो 
उसका साम जेनश्रद्धा है। जो भ्रपने धुद्स्वभाव की श्रद्धा, 
जान भौर स्थिरता कै द्वारा रागद्वेष मोह को जीत सेता है 
उसके जनरव प्रगद होता है। जिसे भपन॑ शुद्धाट्मस्वभाव 
की प्रतीति न हो वह प्रत्य जीयो को शुद्धात्मस्वमाव का उपदेश 
विस प्रकार दे सकता है २ै | 


्््ि जन कौन दे? 
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वाला कौन है वह जानना चाहिये। झ्ात्मा परद्रव्योंसे तो 
मिन्न है कितु एक भात्मामे दो पक्ष हैं--एक तो भवालिक 
स्वभाव, पश्रोर दूसरी वतमान भ्रवस्था । उसमे जो प्रक लिक 
स्वभाव है बह तो धुद्ध हो है, उम्रमे कुछ मही जीतना है, 
किन्तु वतभान भ्रवस्था मे जो दोष है उसे जीतना है। किही 
परपदार्थों को नही जीतना है--जोत ही नहीं सकता, प्रौद 
कि ही परपदार्थों की सहायता से भी नहीं जीतना है--जीत 
भी नहीं सकता, कितु अपनी वतमान प्रयाय परलक्ष से 
होने के कारण दोपयुक्त है, उस पर्याय का स्वभावों मुख 
करके दोप को जीतना है, भौर वह अपने से हो सकता है । 
अपने त्रेकालिक स्वभाव की यथार्थ श्रद्धा ज्ञानपूवक रव-स्वरूप 
में स्थिरता करके श्रवस्था व दोध को जीतना है। इसप्रवार 
जीतने वाला भ्रात्मा और जीतना भी अपने मे ही है । 
इसप्रकार दोनो पक्षों को प्रपने में जानकर भ्कालिक स्वभाव 
की रुचि के पुरुपार्थ से जो वतमान पर्याय के दांप को णीते 
यह जन है। इसप्रवार जनधम कित्ती घेर में, सप्रदाय में, 
वेप में या शरीर की क्रिया में नहीं है कितु प्राध्मस्वरूप 
थी पदिचान मे हो जनधम है-जमत्व है। में भपने श्रकालिब' 
स्वभाव की श्रद्धानवाव-स्थिरता ढारा वतमान क्षशिक पर्याय 
वे दोषो का जोतनेवाला हूँ--ऐसा जो जोब भ्रभ्य्तर माय 
में श्रद्धालु है-वही वीतरागघम क्या उपदेश दे सकता है। 


में भ्रपने स्वभाव से परिपृण हूँ मेरे गुण परिषृण ही 
हैं, गृध कही कम नहीं होगये हैं, प्रोर पर्याय में मेरे दोष 
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से विकार है किन्तु मेरे गृरगस्वभांव में वह विकार नहीं है। 
विकारा थो दूर बरवे निमल पर्याय बाहर से नहीं लाना है, 
कितु मेर परिवृण गुण वतमान हैं उनमें एकाग्रता बरने से 
पर्याय का विकास होकर निमलता प्रगट होती है! फिसी 
झय भा वारण से विकार नहीं हुप्रा है भौर न दूतर के 
अवलम्बन से वह दूर ही होता है । एसी भपने परिपूर्ण 
मुणों की प्रतीति द्वारा पर्याय के भ्रवगुण वो. जानकर जो उस 
दूर करता है वह जन है। चोथे गुरणस्थान में सम्यग्दगन 
प्रगट हनी स॒यथार्थ जनत्व प्रारम्भ हाता है, भ्रघवा जो जीव 
सम्यग्दशन के स मुख हां उसे भी जन कहा जाता है। भोर 
त्तेरहवें गुणस्थान में जो जिनुदष्मा प्रगट होती है घह सम्पूर्ण 
जन व है, उसवे राग-द्रप बा जौतना शेष महीं रहा | मनधम 
बस्तु का स्वरूप है, जगत के जड़ चेतन पदार्थों का यथार्थ 
स्वरूप बतलाने वाला जो जनदटान है-वहौ विश्वदशन है। 
जिसे सम्पूर्ण राग द्वेप को जीतने वाल अपन वीतरागस्वरूप 
का भान है, कि तु श्रभी पूर्ण राग द्रप को जीता नही है बह 
छद्यस्थ जैन है शोर वीत्तरागस्वरूप के भागपृषवा जिसने 
सम्पूर्ण राग-द्ेप को जीता है वह पूर्ण जेन है। ऐसे ही पुरुष 
जुनदशन के रहस्य के वक्ता हो सकते हैं 


लाम-हानि 
प्रथन --भात्मा को लाभ हानि का कारण कौन है ? 
उत्तर --लाभ का कारण है आत्मद्रष्य के श्रोर की 
उ झइसता, और द्वानि वा भारण है परलक्ष से होनेवाला 


सोकझ्षमार्ग प्रकाशक की किरण 
क्षणिव पर्याय में विवार। स्वयं आत्मद्रव्य हानि का वारण 
नही है । जो पर्याय सम्पूण द्रव्य को कारणरूप से भ्रगोवार 
करती है ( भर्यात्‌ स्वलक्ष म॑ एवाग्र होती है) उस पर्याय 
में लाभ प्रगट होता है। कि तु यदि क्षणिक पर्याय के लक्षे 
में कक जाय तो पर्याय में लाभ प्रगट नहीं होता । पर 

वस्तु ता कही भ्रात्मा वा लाभ हानि का वारग हैं नही, लाभ 
या हानि तो भ्रवस्था मे होत हैं, इसस वास्तव में तो जिस 

जिस पर्याय में लाभ हाति होते हैं उसका कारण वह अवस्था 
सस्‍्वम ही है, श्रवस्था स्वयं अपनी याग्यता से शुद्धत्ता' भ्रयवा 
श्रशुद्धतारूप परिणमित होती है | त्रकालिक स्वभाव वी श्रद्धा 
ज्ञान-स्थिरतारूप परिणशमन वह लाभ है, और परवस्तु से 

मुझे लाम हानि होते हैं--ऐसी मायता वह महान हानि है । 

क्तु परवस्तु वही लाभ या हानि नही बरती । 


बक्ता के कारण थ्रोत्र को, अथवा थ्रोतरा झे कारण 
बक्ता को लाभ हानि नहीं होते । 


प्रइन यदि वक्ता सच्चा हो ता सुननेवालो को लाभ 
होता है भौर च्क्ता मिध्या हो तो हानि होती है, तव फिर 
परपदार्थों से लाभ-हानि नही होते--ऐसा क्‍यों कहते हैं ? 


उत्तर --श्रोताप्रों को वक्ता के कारण लाभ-हानि नहीं 
होते, कितु अपने भाव के कारण ही होते हैं। श्रोताप्रो का 
ज्ञान भ्रपने पास है भोर वक्ता का ज्ञान उसके पास है, 
दोनो स्वतत्र हैं । सुननेवालों साखा मनुष्य घम श्राप्त करलें 


है ृ १ 
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तो उसका वक्ता को किखितु लाम नहीं है, वितु वक्ता स्वय 


अपन सम्यक्भाव का जो झतरग मयन वरता है उसीझा 


लाभ है । उसी प्रकार तत्व की विपरीष्त प्रच्पणा करनेवाले के 


सामुख यदि लाखो मनुप्य उल्टा सम तो उसको किचित्‌ 
मात्र हानि नहीं है, विलु वह स्वय अपने में विपरीत मायता 
बा जो मथन कर रहा है-वही उस प्रनन्त ससार का बारण 
है जो यथार्थ समभ उमको लाभ समभनेवाले बा है भोर 
यदि विपरीत समझे ता उसझी हानि भी समभमेवाल पो स्वय 
है । सुननवात सच्चा समझ या विपरीत समझें--उसमा लास- 
हानि वक्ता को नहीं है भौर वक्ता ब॑ भावों का लाभ हानि 
श्रोताप्रा को नहीं है । कितु एसा नियम प्रव”य है क्षि-जि्ासु 
जीव को सत्य ग्रात्मस्वभाव समनन मी तत्परता ई समय 
झात्मचानी “वक्ताओों बा ही निमित्त होता है दितु अचपानी 
यका या निमित्त नहीं होता । 
|. बक्ता ये मूल लक्षण 

ययार्भ श्रद्धा धौर ययाय शान--यह वक्ता के मूल लक्षण 
हैं। यथार्भ श्रद्धा ही प्रात्मा के सव घ॒र्मों या स्तम्म है | जिसे 
झात्मगान है। उसका! समस्त ज्ञान; सम्यव है भोौर जिसे 
धात्मज्ञान न हो उसवा समस्त ज्ञान सिष्या है। भ्रपानौ ने 
सह्याध्व की जानकारी, श्रवश-मनत--सव मिथ्या ज्ञान हैं । 
प्रौर वानी के युद्ध का भान, "स्त्रों झ्रादि सवाधो ज्ञान-वहु 
सब सम्यव भान है | यथार्थ अद्धायुक्त सम्पग्शानी वक्ता यदि 
त्यापी वे हो, तो मी: उसकी प्ररूपणा ययार्थ है, कितु ग्गानी 


ञ; भ्दृ मी ८ शी अल नि 


१ 


श्र मोक्षमाग प्रफाशर की शिएें 


जो प्रल्पणा परता है वह यथाथ नही होती | इसलिये वक्ता 
को प्रथम तो जनश्रद्धान में हढ होता 'बाहिये । 


आत्मा तो वाणी का कर्ता नहीं है, दर फिर वक्ता 
को जेनथद्धान में इद होना चाहिये-ऐसा 
क्यों कह्दा ९ 

प्रइत --पहूां पर वक्ता था स्वरूप बतलात हुए पट्टा है 
कि वक्ता को जनथद्धान में हृढ होना चाहिये। क्तु था 
दाब्द बोले जाते हैं उनका वर्त्ता तो प्रात्मा नहीं है जैसी 
भाषावगणा लेबर प्राया होगा दसे ही शब्द परिणमित होगे । 
तब फिर वक्ता जनश्रद्धान में हृढ होता चाहिये--ऐसा क हमे 

का कया तात्पय है ? + 


उत्तर --जानी भोर भन्ञाना-दानो की वाणी के दाब्द ता 
जड के कारण से ही परिणमित होते हैं, कितु ज्ञान वा भ्ौर 
वाणी के परिणमन क्रा-निर्मित्त नमित्तिक सम्ब घ है। जब- 
तक जोव को सम्यग्नाव न हुपा हा तबतक तो उसे पूष 
के विकास ( क्षयोपशम ) भनुसार ज्ञान है, भौर वाणी श्रपने 
कारण से निकलने योग्यहों उस समय उस ज्ञान के प्रनुसार 
वाणी के दाब्द स्वय ही होते हैं, याती जिसकी वाणी में 
मिथ्या चान मिमित्तरूप हो वह जीव यथार्थ वक्ता नही हा 
सकता, भौर जिस जीव के सम्यकज्ञान प्रगट हुभा है 
उसका समस्त भान वतमान पुरुषार्थ से है, पृव का विकास भी 
डसके वतमान पुरषाय में एकमेक हो गया है, और बाणी मे” 
धब्द उसके सम्यक्भास के भ्रतुसार हैं। जिसको थाणी में 
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सम्यक्शान निमित्तत्प हो वही ययाय वक्ता हो सकता है। 
ज्ञानौ और भ्रज्ञानी दौनो की वाणी वे ँब्द तो जड़ ने बारण 
से ही परिणमित होत हैं, किन्तु जब वाणी परिणमित होती 
है तय शान का भर वाणी के परिणमत का निमित्त मेभित्तिव 
सम्बंध है। जिस वाणों में सम्यस्शान का निमित्त हो वही 
बाणी प्र जौवी वो प्रधम सम्यकनज्ञान प्रयट करन में निमित्त 
रूप हो सकक्‍तो है।कितु जिप्त वाणी मे भिथ्या ज्ञान का 
निमित्त हो वह वाणी श्रय जौवों को प्रथम सम्यवज्ञान प्रगट 
करने का निमित्त महों ट्वोती 


(८) पूर्व का विकास और वर्तमान पुरुषार्थ सम्बन्धी 
स्पष्टीरण । 


प्रश्न -शाहत्र के शब्तों का जी ज्ञान हीता है उसका 
बारण तो पुवषुण्य है मे ? पर्यात्‌ चान का प्रौर क्षास्त्र का 
संयोग तो प्रूवपुण्य के प्नुसार है न ? 

उत्तर --यह प्रइन उल्टा है। पृव कर्मों को देतना है कि! 
बतमान के ज्ञान का प्रुरुषाय देखना है ? शास्त्र के शब्दों का 
सयोग नहीं देखता है, कितु थाव में वतमान कप्ता पुरुषाप 
है बह देखना है । 9० 

यथाय हृष्टि से रहित, मात्र परलक्ष से ज्ञाबव का 
जो विकास है बह प्रूवोदिय है, झौर वर्तेमान, मन्दकपाय 
से बया विकाप्त हुम्रा हो, तो वह भो परसक्षौ होता है, 
शोर जहाँ दृष्टि परिवर्तित हुई, तथा स्वाश्रय है सम्परशान 


+ 


प्र वि ऊ 
श्छ मोक्षमार्ग प्रकाशक की किग्रें 


0. 

प्रगट हुआ वहाँ सम्पूणा ज्ञान वतमान पुरुषाथ से हुभा है। 
पूव का विकूस था वह सब लवौत थुत्पाथ मे एकमेक होव र 
सम्पग्नानस्प हो गया है। जहाँ स्वभावदृष्टि हुई यहाँ: पर मे 
ऊपर से, निमित्त ग्रथवा पुण्य पर से दृष्टि हट गई झौर 
स्वभाव की झोर दृष्टि हाने से पुरुपाथ की उमुखता बदली 
इससे वतमान प्रपूव सम्प्चान प्रगढ हुआ । वहाँ बाशी वा 
योग भी सम्यक ही होता है--ऐसा निमित्त-ममित्तिकः सम्ब घ 
है। विसी सम्यज्ञानी को वाणी का योग न हो, ऐसा हो 
सकता है, क्तु यदि उस बाणी का योग हो तो वह सम्पन्‌ 
घाणी ही होती है । + 


५. स्वभायोन्ठुस द्वोना ज्ञान का प्रयोचन है। 


शाख के सथोग या वाणी के शब्ट इत्यादि पर-स मुख 
देखने का प्रयोजन नहीं है, भपनी अवस्था को देखने का'भी 
प्रयोजन; नही है, ;कि तु - पर्याय श्रकालिक स्वभाव वी आर 
उपमुख हो और द्रव्य पर्याय एकबार हा--यही अ्रयोजन है । 
यह ,योजन सम्‌क्े बिना जौव का पुस्पाथ यथाथ नहीं है, 
जिसने स्वभाव की दृष्टि को है वह पर निमित्तो को तो मात्र 
शेयरूप ही जानता है, झोर पूण स्वभाव वी दृष्टि से उसका 
पुरुषाध_ है, भर्थात्‌ उसे पूण स्वभाव को हृष्टि, वतमाव 
अवस्था का विकास और निमित्तो वा ज्ञान--यह तीतो यथा 
हुए कः 

५ गे का या पूव के विकास बा यहाँ प्रयोजन नहीं है 


"४ का लक्ष उनके ऊपर नहीं होता किततु स्वभाव 
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पर होता है। समभतेवाला श्पने वतमान पुरुषाथ को देखता 
है, ग्रौर बातुनी का लक्ष पर व उपर हाता है, तथा वह 
निमित्त के सयोग का देखता है। वतमान म पुर्पाथ क्सि 
झोर काय करता है--बह टखना है । 


दागी कसी मिक्‍ल रह! है-उसका काम नही, भौर श्रात्मा 
मैं से जो प्रवस्या प्रगट हीती है वह कसी प्रगट होती है- 
उसके लक्ष का भी काम नहीं है, परतु अ्रवस्था थे पिण्डरूप 
घस्तु कसे स्वभाववाली है--उस्ताया लक्ष करने वा प्रयोजन 
है । उमर वस्तुस्वभाव का दसने वाले वी झल्पकाल में ही 
मुक्ति है । यह वस्तु को मुक्त स्वरूप ही जानता है । 


शास्त्र एसा बतलात हैं कि ध्रात्मा भौर परमाणु भिन्न हैं । 
इस जानने का हेठु यह नही है कि परमाणुप्रो की क्सौ 
प्रवस्था होनी है, ढितु अपना प्रात्मतत्व क्सि स्वमूप से 
पर सर मुक्त है-वह समभकर स्वभाव की और लक्ष बरने वा 
प्रयाजन है। आत्मस्वभाव कौ दृष्टि ही मुक्ति का कारण है) 


सम्तार सम्बाधी कार्यों में जितना ज्ञान का विवात्त है 
वह सब पूव का विकास है झौर वतमान राग से बहू उप 
धांगरुप होता दिखाई देता है, श्रुभभाव करते हुए भी उस 
समय लौकिक परिकास होता दिखाई देता है। वहाँ जो पूव का 
विद्ाप्त है वह प्रगट दिखाई देता है, कितु वतमान पअगुभ 
मावों वे कारण थह विकास नहीं हुप्ला है। भौर देव-ग्रुर 
शाद्ष इप्यादि परलक्ष से बपाय की मादता के कारण ज्ञान 
का विकास वतमान् मे नवीन भी होता है, श्ितु यदि उसके 


ह 


] मोक्षमार्ग प्रकाशक को किरण 


द्वारा स्वभाव की ओर उ मुख होने का प्रयोजन सिद्ध न बरे 
तो श्रज्ञानी के उस प्रुस्पाथ को परमाथ स पुम्पाव नहीं 
चहा जाता । और जिस जीव ने अपले वतमान पुरुषाथ के 
द्वारा पूर्वोदिय को स्वभावों मुख किया है । उस जीव वो वत 
भान पुन्पाथ हो है। उसके पूव वा विकास बतमान पुरुषाथ 
मे एक्मेज हो गया है । स्वभाव की झोर का विकास 
होने से वतमान वस्तुदृष्टि हुई भौर उससे पूव का समस्त 
ज्ञान वतमान पुरुषाथ के कारश सम्यकतान मे मिल गया। 
जहाँ श्रणुभ राग का झाश्रय है वहाँ पूव का विकास काय 
करता है, क्योकि भ्रद्युम राम के ब्राश्रय से नाम का विकास 
,अस हो ? भ्रशुभ राग के फल म॑ परलक्षौ ज्ञान का भी विकास 
नही होता, इसस ससार के ओर कौ जितनी बुद्धि है वह 
बतमानभाव बा फ्ल नहीं है । प्रात्मा के घम के लिय 
पूव का परलक्षी विकास काम नही आता, उसम तो वतमान 
भपूव पुस्पाध पी झावश्यक्ता है। भ्रपने स्वभाव वी औ्रोर 
उपमुख होकर बआ्लात्महष्टि की उसम वतमान बा ही पुम्पाथ 
है। प्राप्मा की श्रार देसते हुए त्रकालिक स्वभाव का ग्राश्रय 
करके वतमान विवास होता है सम्परहष्टि व सम्पूण विकास 
वतमान पुरुषाथ से है, उसके जांपूब वा विकास हो बह 


स्वभावों मुख होने से वतमान पुस्पाथ क॑ साथ एक्मक हो 
जाता है । 


ढ़ गुभभाव से तो वतमान म पर को ओर वा नवीन विकास 


होता है, कितु कसी जीव वे वतमान मे झवधुभभाव प्रवतमान 
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हाने पर भी चान का विवास बत्ता हुआ दिसाई लता है, 
यहाँ श्रयुमभाता वे कारणा वह विकास नहीं हुप्रा, विखु उन 
मयुभभावा वे यारण पूव वा जो भधिक विवास था बह भी 
उत्टा बच हो गया है $ 


पुम्पाथ घर प्रद्ोति वे बीच एवं महान भेद है। झ्रतानी 
जन प्रद्गति वो देखत हैं भौर चाही पुरुषाथ यो देखते हें 
झात्मा वी पहिचान वतमान पुरुषाय से ही है। झौर पात्या 
का पहिचान दे बिना पर वा जानने वा जो विवास है वहू 
वास्तव में प्रति वा काय है। गान में विकास के साथ 
घम का सम्बंध नहों है वितु वतमान मे भाव बी झुकाब 
बिस घोर है-उसव साथ धम् वा सम्बप है। 


बतमान मन्दयपाय व पुरुषाथ स भी गान बा नवीद 
बिवास होता है। निमोट से तिपलवर मनुष्य हानथाला जीव 
ग्यारह भगवा पान वरना है उत्त जोव के ग्यारह झग वा 
विनास्त पूव का नहीं है, पर तु वतमात्र में कपाय बी माता 
बरव नवीन विवास परता है। इस प्रकार वतमान पुरुपाय 
से विकास हो सकता है तथापि भिव्याहष्टि जीव मे भाव 
वा विकास पअ्रास्मा या वार्ड भी प्रयोजनभूत बाय नहीं कर 
सकता, इसलिय परमाथ में उमये पुस्पार्थ थो यधाथ पुरपार्स 
नहीं माना गया, उसके चाय में झाराधकमाव नहीं है। 
मद्यपि उसने माहकपाय वा युस्पार्थ स बतमान में परलक्ी 
चाग वा विकास क्या है, परतु घाराधकमाव पा अभाव होने 
में उसका पुष्पाण प्रात्मा से अमेदत्व नही रखता इसलिय उसके 
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पुरुषाथ को परमाथ स पुस्पाथ नही माता गया। यदि वतमान 
में अपूव पुम्पाथ द्वारा ज्ञान को स्व की ओर उमुच वरवे 
आत्मा में भ्रमेद करे तो उसके झआराधक्भाव हो । श्राराधक 
भावयुक्त जो ज्ञानी का पुमुपाये है वह भ्रात्मा वे साथ अमेदत्व 
रखता है, इसलिय उत्तके जितना ज्ञान का विकास है वह 
यतमान पुरुषाथ म एक्मेक हो जाता है । प्राराधक्माव सहित 
ज्ञान का ज्ञाअश है उसका प्रात्मा क॑ साथ ग्रमेदत्व होने से 
बहू बढकर पूण हो जायगा, भशौर झ्ाराघकभाव म॑ रहित जा 
भान है उसका प्रात्मा के साथ भमेलत्व न होने स क्षिराधकता 
के कारण वह भ्रत्यत हीन हा जायया । बतमान भ्रपूव पुरपाध 
क्रके चान को स्वस मु्त बरना हो अयोजन है । 


(&) निम्पेत्ञ परिणति 

भ्रकालिक स्वभाव की भोर वा बल वतमान पर्याय के 
विकार को भरशक्त वर देता है। स्वभाव के लक्ष से पर्याय 
का परिणामन श्रतरगस्वभाव की शोर उ'मुख हुआ सो हुप्रा, 
अ्रव स्वभाव के साथ एकाकार हुई उस पर्याय को बदलने वे 
लिये लासों सयोग निर्मित्तत्प से भी समथ नहीं हैं । णा 
पर्याय स्वमावो मुख हुई उसे पर पदार्थों क॑ सांथ क्या सम्बध ? 
स्वभाव की परिणति को किसी सयोग कौ अपक्षा नही है, यह 
सबसे निरपेक्ष है । 


(१०) सम्पर्दृष्टि जीव के ज्ञान की प्रदृत्ति क्रैसी 
होती है 


सम्यग्दशन होते के प्रश्चातु पयाय का बल द्रव्य वे 
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झपर स्थिर रखकर चान स्व पर वी यथावत्‌ जानता है । रब 
के साथ पर का पान बरना सो चान वा यथाथ व्यवसाय है 


स्वभावोस्मुख ज्ञान जब पर को जानता है, उस समय 
भौ स्वभाव के साथ भ्रमैटत्व रखकर जानता है इससे वह 
सम्यग्यान है, बह चान पर वो जानत समय भा स्वभाव की 
एक्ता से विमुख होकर नहीं जानता और पानी जीव 
स्वभाव की एकता से विचलित होकर मात्र पर वा जानता है 
इसस बहू पर में एक्त्य मातता है, वह मिथ्यातानी है। 
ज्ञानी स्वभाव क निशय से पर का चान करते हैं वहाँ चल 
तो बतमान पुरुषाथ स द्रव्य ब ऊपर है यानी उहें पूव का 
दखना नही रहा । वतमाव मपर के ऊपर दृष्टि नहीं है, 
कितुचान को स्वसमुपष करव द्वाय पर ही दृष्टि का बल 
प्रवत्तमान है-यही प्रयोजन है ॥ 


(११) झुस का यथार्थ कारण 


(१) क्सी जीव को एक बाय करने का घुभभाव हुप्रा, 
(२) झोौर उसके भावानुसार बाह्य का कार्य हुआ, (३) भोौर 
जीव को सतोपभाव हुमा । इसमे शुभभाव, बाह्य का काय 
प्रांर सतोपभाव--यह तीमा स्वत्त्र हैं। पुमभाव हुआ, उसके 
कारण बाह्य का काय नहीं हुआ, भोर बाह्य का वायें 
हुआ उसके कारण सतोष नहीं हुप्ला, और जो धुभराग 
हुआ उसके कारण भो संतोष नहीं हुआा। प्रथम जो काम 
बरने वी श्राकुलतारप भाव था वह भाव हट जाने से स्घर्य 
को सतोष हुमा मानता है। बाह्य का जो काय हुआ वह 


श्र० सोक्षमार्ग प्रकाशर की विए 


तो परद्रव्य के कारण से स्वय हुआ है। प्र्थात्‌ वास्तव में 
बाह्य का कोई भी काय जीव को सताप था कारण नहीं है। 
जीव के श्रपने स्वभाव की दृष्टिन होते स, एक पादकुलता 
भाव में हटकर उसी समय दूसरा घबुभ या अशुभभाव करके 
बह झाकुलता का ही बदन बिया करता है, इससे सच्चा 
अनाबुल सत्ोप उसवे अनुभव म तही झ्राता । घुमाएुम-दोनो 
भाव प्राकुलतादप हाने से दुस के कारण हू, श्रौर उन 
शुभाशुभ भावा के हट जाने स उनसे रहित जो स्वभाव है, वही 
अनाकुलतास्वरुप हान के वारण उसके तक्ष से अनाकुल 
संतोष का वेदन होता है। जिसे भ्रपन श्नावुल स्वभाव व" 
लक्ष नही है वह जोव एक प्राबुलताभाव को बदलकर तदक्षए 
परलक्ष से नवीन भाकुलताभाव करता है, भौर दुस प 
ही भ्रनुभव बरता है । कदाचित्‌ मद भावुलता हो तो उस 
यह सुख यो कल्पना करता है वितु वास्तव में वह दुर 
ही है। श्रपने स्वभाव का लक्ष करके यदि 'ुभायुभ भाषा पे 
लक्ष-ध्रद्धा से विचलित हो जाय तो उसे स्वभाव की प्रा 
और सम्यर्नान हो श्रोर स्वभाव के प्रवाकुल सुस्त का अ्रशत 
चेदन हो, तब वह अनाकुलता श्रौर प्राकुलता क बीच ज॑ 
भेद ह उसे जाने और मद श्राकुलता ( पुभभाव ) मे भा बह 
सुख न माने ) 
प्रारम्भ मे जो तीन प्रकार बतलाय हैं उमम (१) जं 
शुभभाव है वह वियार है और उसका वेदस दु ज़हप है 
(२) जो बाह्य का काय है उसके साथ जीव वा सम्ब-ध् 
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नहीं है और उसका वेदन भी जोब के नहीं है। (३) जो 
सतोपभाव है वह यदि प्रलक्ष स हो तो मद ग्राकुलता 
है और वास्तव म वह दुख है, तथा भात्मस्वमाव वे 
लक्ष से सतोपभाव हा तो वह श्रताकुलमाव है और बही 
सच्चा सुख है | इसलिये झ्रात्मस्वभाव की पहिचान हो सुख वा 
उपाय है । 


(१२) ज्ञानीजन पूर्ण र॒भाव को बतलाते है 

हे ब्रात्मा ! तू भ्रपने स्पभाव से परिपृण है। जो भी 
बल्तु हो वह भ्रपने स्वमाव से स्वाधीन झौर परिपृण हो होती 
है, कितु पराधीन या भ्रपूणा नही होती । किल्तु स्वय प्रपने 
स्वतत्रस्वभाव का भूलकर मंर सुम्क वे लिय मुमे पर पदार्थों 
थी ग्रावश्यक्ता है--ऐसी भिथ्या-क्ल्पना करने अ्रवस्था में 
पराधीन हुआ है झौर यह पराधीनता ही दुख है। मे झात्मा 
है, परपदार्थों से भिन्न है, परपदार्थों की मुभम नास्ति है, 
पर के झाधोन मेरा सुस्त नही है में स्वाघीन पूण निविकार 
हैं---ऐसी स्वभाव की श्रद्धा करन से स्माधीन निमल्न दक्चा प्रगढ 
होती है-बही मुख हू । 


वस्तु क द्रव्य-ग्रुण-पर्याय तीनों स्वाघीन, हैं उनमें द्रव्य 
गुण तो निरतर एकरूप परिपूण हैं, भौर पर्याय में जो अपू- 
दा है वह स्वय हो की है, विसी अय ने नहीं कराई है। 
इस प्रकार यटि द्वय ग्रुणवैर्याय के स्वाघीन स्वरूप वा यथा 
जान ता अपने परिपूण स्वाधोनस्वभाव को एवाग्रता द्वारा 
पर्याय की अपूणता का दूर करके पूर्ण दक्षा प्रयट करे ।>' 


बट 2 है 
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पर्याय मं विकार होन पर भी यदि विकाररहित पूर्ण स्वभाव 
का विध्वास और महिमा लाकर उसकी श्रद्धा-ज्ञान बरे तो 
पूण स्वभाव के शवलम्बन से पर्याय की पूणता श्रगठ करे-- 
इसी का नाम मोक्ष है। कितु जो अपने पूण स्वभाव का 
विश्वास और महिमा न करे तथा घिकार एवं पर की महिमा 
में हो रक जाय वह बभी भी विकार का नाश करके पूण 
होने का पुरुषार्थ प्रगट नही कर सकेगा । 


पर्याय में परिपृूण चानटाक्ति का भ्रविध्वास सो ससार, 
पर्याय मे परिपृूण चानरक्ति वी श्रद्धा सो साधकदशा श्रयात्‌ 
मोक्षमाग, झौर पर्याय में परिषूण चानशक्तिका प्राक्ट्य सो 
माक्ष । 


अपनी स्वभावशक्ति को ग्रूलक्र जीव श्रनादि फाल से 
ससार में परिभ्रमण फर रहा है। एक क्षणमात्र भी यदि 
अपने स्वभाव का पहिचाने तो क्‍्त्पकाल में ससार का ग्रन्त 
आ्राये चिना न रहे | इसलिय हे जीव ! तेरी पर्याय म॑ विकार 
और भ्पूणता होने पर भी तेरा स्वभाव तो इस समय भी 
विकाररहित परिपृण है उस तू मान और पहिचान ले। 
पर्यायहष्टि से अपने श्रात्मा को अनादि कान से विकारी 
मान रहा है, इससे विकारभावों का वेदन करक॑ ससार में 
दुी हो रहा है। श्रव वह पर्यायहष्टि छोड़कर एक बार 
स्वाभावदृष्टि से देख तो तुमे अपने पृण विकाररहित स्वभाव 
का भनुभव हो और तेरे ससार दु स का भरत झाजाये । 


भगवान श्री कुदकुदाचायदव समयप्रामृत मे श्राप्मस्वरूप 


प्रथम अध्याय ३३ 


+ 
की प्रूथता दगा कर अनादि की पर्यायदृष्टि को छुडाते हैं । 
गाथा ७७ म वहा हैं कि -- 


'छु एव शुद्ध ममत्वहाव हूँ चान दान पूण है; 
एमां रही स्थित लीन एमा श्लीध्ष झा सो द्ाय कह 7 


ग्राध्मा का स्वभाव भान-दशन से पूणा 'एठ्ध है, भपने 
स्वभाव को भूववर पर्याय में विकार करे तो उम्र समय मां 
स्वभाव में स कुछ घट नहीं जाता, प्रौर स्वमाव का भाव 
करके 'ुद्ध पर्याय प्रगट करे तो उस समय भी स्वग्ाव मे 
कूछ वृद्धि नही हो जाता | स्वभाव तो निरतर परिपूण ण्यो 
बंप त्या ही है । र्सलिये क्याय में विकार हा उसका तंक्ष्य 
छा०कर पूण स्वभाव को प्रतीति मे लेता ही पूणता प्रगढ़ 
होन का बारप है । 


प्रएतत --भपूणता और विकार तो बतमान पर्याय म 
हिसाई देते हैं, इसलिय उह मान सकते हैं 'कितु पूण 
स्वमाव ता वतमान्र में दिखाई नहीं दता, फ्रि उसे बसे 
माना जाये ? 


उत्तर --जो वस्तु हो वह अपने स्वभाव से प्रपूण भ्रथवा 
विव्ारी नही हो सकती । वस्तु सदृरूप है कि भसतृस्प २ वस्तु 
सदृल्प है और सत्‌ स्वत से परिपण है, वस्तु अनुभव मे आने 
याग्य स्वभाव वाली है स्ससिये भ्रवन्य चेतन वस्तु का पनु- 


भव हो सकता है । 


झनादि से पर्यायदृष्टि स देखा दै इसलिये ” ह 


; 


दर 
जे 


रे सोक्षमार्ग प्रकाशक की जि 


भाषसित होता है, पर्यायहष्टि द्वारा पूणस्वभाव दृष्टिगोचर नहीं 
होता । यंदि पर्यायदष्टि छोडफर स्वभावदष्टि स ( द्रव्यहष्टि स ) 
देखे तो अपना स्वभाव प्रतिसमय पूण है-शेसा दिज़ाई देता 
है, उस स्वभाव में विकार झा प्रवेश नही है । 


हे भाई ! तू अतरग से प्रिचार कर कि पयाय में जो 
ज्ञानांदि का अश है वह कहाँ से भाता है? तरी पयाप 
किसी भी समय, कही जर्प नही हो जाती, भ्रश्षत भान 
तो प्रगठ रहता है, तो त्रह ज्ञान कहाँसे शभ्राया ? जो प्रश 
है वह पूण के बिना नहीं हावा। जो अत सान प्रगट है, 
वह तेर॑ पूणा ज्ञानस्वभाव का ही परिणमन है।झोर पहल 
समय में ज्ञान प्रल्प होता है तथा दूसर समय में प्रधिक 
हांता है, तो वह भ्रधिक ज्ञान कहाँ से झाया ? पहली पयाय 
में तो बहू नही था इसलिये प्रथम ओर द्वितीय सभी श्रव- 
स्थाग्रो मे विद्यमान रहने वाला तेरा चानस्वभाव परश्पिण है 
और उसी का परिणमन होकर प्रयाय म चान प्रग्रट हांता है, 
इससे भ्रपनी अभ्रपूण चानपर्यायथ को स्रौण करक ग्रपने लक्ष को 
स्वभाव वी झौर विस्तृत कर तो पृणस्वभाव है, वह ग्रनुभव में 
और प्रतीति में श्राप | और फिर ज्यों ज्यों सम्यक्धान में वृद्धि 
होतो है त्पोंस्‍्या राग भी बइता हुआ देखने में नहीं 
प्राता कितु ज्याज्ज्यों सम्बस्धान में वृद्धि होती है त्योंत्या 
राग बम होता हुप्रा दिखाई दता है, क्वांकि ज्ञान का स्वभाव 
राग के झभावहूप है। पर्याय मे रागादि विक्रारभाव होने पर 
भी बह आत्मा का स्वभाव नहीं है, इसलिये पर्यायर्प प्रश्न 
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क्रा ध्ौर विक्नार का लक्ष छोडकर अमेद, विकाररहित स्व- 
भाव की प्रतीति कर | पर को और विकार को तो प्रनादि से 
तू जानता है किलु झय सम्के चाता-एसे अपने वानस्थभाव 
को जान । 


जसे-सफ्टिक मणि मे वतमात पर संयोग से रग को 
मलक दिखाई देते पर भी उसी समय रफटिक भा स्वभाव 
मिमल है-ऐसा ज्ञान के द्वारा जाना जासकता है। बसख्र वतमात 
में भलिन होने पर भी उसी समय उसका स्वभाव मलरहित 
है ऐसा जाना जा सत्ता है। उसीप्रकार प्रात्मा मे जो वतमान 
मलिनता है वह उसका सूल स्वभाव नही है, वि तु उसी समय 
श्राग्मा का स्वभाव तो निमल ही है-ऐसी श्रद्धा श्रौर पान तो 
विकार होने पर भी हो सकते हैं । 


प्रन्‍न --जो सम्पूण विजाररहित हो गये हैं, बह तो 
श्रपने प्राप्मा फे वियाररहित स्वभाव को जान सधते हैं भौर 
मान सकते हैं कितु जिनकी पर्याय में विकार प्रवतमान है 
बे प्रपने भ्राप्मा के स्वभाव को क्सि प्रकार विकाररहित 
जाम प्रीर मान सकते हैं ? 


उत्तर --जो विज्ाररहित हुए हैं उ होंने भी पहले से ही 
विकाररहित स्वभाव की श्रद्धा और चान क्या था । यदि 
प्रथम ही विकाररहित स्वभाव न माने तो विकार दूर होता 
ही नही । पर्याय में विकार विद्यमान होने पर भी पूणा तिबि- 
बार स्वभाव की श्रद्धाचाव हो सकते हैं! आत्मा मे श्रद्धा, 
सान भौर चारित्र--यह तीन मुरय ग्रुण हैं उनमे से श्रद्धा भौर 
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चारित्र गुण विकाररूप म॑ परिणमित हाते हैं, दितु चाव 
गुणा कभी भी विकाररुप नहीं होता, उसमें मात्र हीनता हांती 
है । मिचलोदगा मे भ्रपूण चान होने पर भी वह स्व पर को 
जान सवता है । जो रागादि विकार होते हैं वह चारित्र का 
विवारभाव है कितु ज्ञान वही रागरूप प्रवतन नही करता। 
नान तो भानरूप प्रवतन करता हुमप्ना श्रकालिफ पुद्ध स्वभाव 
और विकार दोनों को जानता है। स्वभाव भ्रौर विकार--दीता 
का भान होते हुए भी प्रषानो जीव परयायद्ष्टि सं विकार का 
स्वीकार करके स्वभाव का अस्वीकार वरता है --उसबी प्रतीति 
नही करता, प्र्धात्‌ु वह पर्थायम्रृढ होरहा है, इससे विकार के 
समय भी भ्रपना श्रविकारी स्वभाव है बह उसके श्नुभव मे 
नही श्राता | कितु प्रेकालिक 'ुद्ध स्वभाव और पर्याय का 
विकार-इन दोना को ज्ञान म जानकर जब जीव श्रवालिक 

स्वभाव वी ग्ुरपता करता है और पयाय बे विकार को गोश 
करता है तब उसका चाठ़ स्वभाव-स'मुख होता है, भ्रौर 
उसे पर्यायमें विकार होने पर भी भ्रविकारों स्वभाव का 
अनुभव होता है। तथा पूव म॑ अनादिकाल से पर्यायहप्टि के 
द्वारा धराध्मा का मात्र विकारपर्याय जितना हो श्रद्धात करता था 
उस श्रद्धा का भ्रमाव होकर उसी समय परिपृण शुद्ध स्वभाव 
की श्रद्धा हुई--प्रथात्‌ सम्यग्दशन हुआ्ला। सम्यग्ज्ञान म स्वभाव 
को मुख्यता और विकार की गौणता है तथा सम्यक श्रद्धा म 

स्वभाव की स्वीहृत और विकार की अस्वीकृति है । इस 

प्रकार श्रद्धा और चान के स्वस मुख पुरुपाथ द्वारा, पर्यात्र के 


५ 
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विकार का सक्ष छोडकर पूणस्वभाव दी श्रद्धा, पान झौर भनुभव 
चाहू जय हा सत्ता है । 

है भव्य | तेरापरिपृण स्वभाव निरतर विद्यमान है, उसमे 
कभी झपूणता या विकार नही है । झनादि से पर्याय में विउार 
होने पर भी त्तरा स्वनाव उर्पा कार्यों स्थित्त है इसलिय लू 
प्रपने स्वभाव को जाने, उतक्ी प्रतीति कर भौर उसीम 
एकाग्रता द्वारा स्थित हो यही सुप्री होने का उपाय है ! इस 
सुस्त का उसी सण झनुभव होता है । 

(१४) केपलवान का अर 

संसार प्रदस्या म जीच वो चान-दान वे प्रधिष्ाज्ञ प्रणा 
नया तो भ्रभाव होता है प्रोर कुछ प्रधों वा सदुमाव होता है । 
सम्पाहृष्टि बे जो मति-श्रुत भान प्रगट हैं ये तो केयलपघान 
के प्रा हैं ही, कितु मिथ्याहप्टि के जा मति श्रुत नाप प्रगट 
हैं वे भी बेवलशान के ही भर हैं क्पाबि जा प्रगेटरप भान 
है वह तो भात की हो जाति है इससे वे पान क ही प्र"ः 
हैं। वानी भौर प्रज्ञाती-दोनों का जिस भान का वित्राप्त है 
बह कैवलसान मा प्रश होने पर भी, भ्रपानो जीव उस पान 
वो स्वभाव-स-मुस बरके स्वभाव की प्रतीति नही करता, इससे 
उसव ज्ञात झपानतू्प है, और सानो उस भान का स्व 
स'मुख करके स्वभाव की प्रवाति करता है इससे उसवा चान 
सम्यकणान है । 


(१४) ज्ञान की स्पाधीनता 
जमे, ववतम्ान भझपने सामा ये भानस्वनाव म॑ ग्वलम्बन 
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है इससे उसके विपरीत श्रभिप्राय में हो क्रीध विद्यमान है, 
जवतक बह विपरीत पश्रभिप्राय है तवतक,उसे क्रोध होता,ही 
रहेगा, क्योकि परवस्तुभो का तो कभी प्रभाव होता नहीं हैः 
इसलिये जिसते पर के कारण क्रोधादि होना मान रखा है उसके 
क्रोधादिभाव कभी नष्ट नही होना है । शौर परवस्तुएँ अन ते 
होने से उसके श्रभिग्राय मे क्रोध भी ग्रन तगुना है, प्रौर वह 
झनन्त ससार का कारण है । 


ज्ञानियो को जब क्रोध हाता है तब वे परवस्तु को क्रोध 

का कारण नही मानत, इससे परवस्तु वी इए-प्रनिष्ट बल्पना 
नही करते, विलु अश्रपन पुरपाव की अ्रशक्ति से क्रोध हुआा 
है-ऐसा जानकर उस दूर करना चाहत॑ है । मुझे परवस्तु से 
क्राघ होता है! ऐसा भअ्रमिश्राप न होने स उनके क्रोध वी लार 
नही बड़ती कितु पुख्पार्थ के वल से अल्पकाल मे हो उसका 
नागा कर देते हैं। जो जीव प्रवस्तु को क्रोध का बारण 
मानता है उसका श्र्िप्राय विपरीत होन से परवस्तु की उप 
स्थिति मे यह क्राध को दूर नहीं कर सकेगा परवस्तु की उप- 
स्थिति कभी मिटने वालो नही है, इसलिय झनानी के क्रोधादि 
भी कभी नष्ट नही होगे। प्रश्ञान क| दूर कर द तो ऋ्राधादि 
नष्ट हो ) पावाजन परवस्तु को क्राध का कारण नही मानत, 
इसलिये परबस्तु की उपस्थिति होन पर भी रबय श्रपने 
क्रोष को दूर कर दत हैं। नानी के प्रप्िग्राय म परवस्तु मं 
इंष्ट ग्रनिष्टता बी मायता नही है, भौर प्रपन पुस्पार् के दोप 
मा से जो कोध हाता है, उस भी करने योग्य नहीं मानते, इससे 
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उनके अल्प कप होता है श्ौर यह झवात ससार वा कारण 
नहीं है 


जब क्रीधादि होते हैं उतत समय श्रतानी पर को अनिष्ठ 
जानकर उसके ऊपर दप करता है, नानी तो क्रांध का भी 
वास्तव म ज्ञाता है, भीर परवस्तु का भी ज्ञातरा ही है। उसके 
अ्रभिप्राय में कोध परिणमन के प्रति द्वेप नही श्रोर क्षणा परिणमन 
पर राग नही है । चाती के भी क्सी समय विदेष भ्रशुभभाव 
होजाते हैं, कितु उत्ते उस परिणमन पर द्वेपडुद्धि नहीं है, 
सक्नि उसका भान करके वस्तुस्वभाव वी एकाग्रता द्वारा उस 
श्रणुमभाव का नाश करता है। भ्ज्ञानी जीव अगुममावा पर 
हृवप करके उह टालना चाहता है, कितु उसे यह खबर नहीं 
है कि मेरा स्वभाव ही रागरद्वित है उसका सक्ष करो तो यह 
ग्रपुमराग नप्ट होजाय । क्लोध टालने का उपाय क्रोध के प्रति 
द्वरप नही, किस्तु उसव' प्रति समभाव है। क्रोधपर्माय वे सक्ष' 
से यदि क्रोध का नाश करना चाह तो वह नहीं हो सकता, 
कितु क्रोधपर्याय का लक्ष छोड़कर क्रोघरहित भात्मस्वभाय से 
लक्ष करके एकाग्र हाने से क्रोध स्वय नष्ट होजाता है, क्रोध- 
रहिंत स्वभाव के लक्ष म रहकर क्रोध का लक्ष छोड दिया 
उसवा नाम 'क्राध के प्रति समभाव' है, परलक्ष से समभाव नहीं 
रहता कितु अपने स्वभाव पर ल्क्ष करने से सभी के प्रति 
समभाव हो जाता है-ऐसा समभाव सम्यग्हष्टि के ही होता है । 


(१७) घुक्त होने का उपाय 


त्रिकाल मुक्तस्वस्प स्वतत्र तत्व की प्रतीति क्ये विना 
दृ 
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मुक्त होने का पुरुषार्थ कायरूप नहीं हो सकक्‍ता। 'हुमे सुक्त 


होना है'-ऐसी जो अ्रभिलापा हाती है उसी म॒ श्रन्तगत अपने 
मुक्तस्वरूप का ज्ञान झाजाता है, वयाकि मुक्तस्वरूप को जावे 
बिता मुक्त होने को भाववा कक्‍दाँ से आई ? स्सप्रकार 
जीव को मुक्तस्वरप का ज्ञान तो होता है, परातु वह उसकी 
प्रतीति नहीं करता | जीव बधभाव की प्रतीति तो करता है 
कितु व धभाव से रहित जो मुक्तस्वभाव है उसकी प्रत्तीति नही 
करता, इसीस उसका परुपार्थ मुक्ति वे उपाय वी श्रौर उ मुख 
नही होता कि-तु पुण्य पाप के व घभावों म ही रकः जाता है । 
यदि श्रपने मुत्तस्वरूप की प्रतीतिपूबक मुक्तस्वरूप वे लक्ष से 
पुम्पार्थ का बढाय तो उसे मोक्षमाय अ्रगट हाकर भ्रल्पकाल 
में मुक्ततगा हुए बिना न रहे। चान का वियास कम हो 
या भ्रधिक, उसके साथ मुक्ति के पुम्पार्थ का सम्बंध नहीं 
है, कि तु मुक्तस्वरूप का जो ज्ञान है-उसकी मुस्यता करके 
मुक्तस्वरूप की श्रत्ताति करने की प्रथम प्रावश्यकता है श्रार 
वही से मुक्ति के उपाय का प्रारम्भ हांता है। मुक्तस्थहूप वी 
प्रतीति करना सो सम्यग्दशन है, और उम प्रतीधिक द्वारा 
मुक्तस्वस्प का च न सा सम्यक्भान है । वह सम्यक्दशन और 
सम्यकतानसहित पुम्पार्थ भी मुक्ति के समुख हाता है 


हि रे + कु 
इमलिय मृक्तस्वस्प की प्रतीत हो मुक्त हात का मूल उपाय है। 
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द्वताय अध्याय 
(१८) आत्मा और कर्म 
अपने स्वरूप का भान 7 हाने से जीव के जो विषार 
की उत्पत्ति होती है वह ससार है। भ्पने स्वरुप के मात 
से भूल वा नाग सो मुक्तिमाय है। श्रौर प्रपने स्वरुप ने 
भानपुवक स्थिरता हारा विकार वा नितात प्रभाव वह 
मोक्ष है। जाव के ससारदशा भौर कम का सम्बधध 
प्रनादि से है, विन्‍नु वे एक दूसरे वी पर्याय वो नहीं बरते। 
कम जड़ परमाणुप्रा की भ्वस्था है, वह झ्रात्मा की झयउस्था 
मे विवार नहीं कराता, झौर भात्मा उस जड वी पउ्रवस्था वा कर्ता 
नही है। प्रनादि से भ्पने यथाय स्यरूप को भूलकर जीव 
न एसा माना है कि में विवारी हैँ यम मरी शक्ति यो 
रोबत हैं, म॒ घारीरादि जड़ यी प्नवस्था बार सबता हूँ, प्रौर 
पुण्य करत करते लाम होगा-इसप्रकार स्वयं भपनी विपरीत 
सायता द्वारा मोहमभाव करता है तथ जड मोहकम वो निमित्त 
फहा जाता है । 
प्रइत --प्रथम झात्मा वा विकार है या कम ?ै 
उत्तर --इसमें बाई प्रथम झौर परचाद्‌ नहां है, दोनों 
अनादि सम हैं । प्रात्मा शोर परमाणु-दोतों वस्तु हैँ वस्तु का 
कमी प्रारम्भ नही होता, प्र्थाव्‌ वह प्रनादि होती है।भौर 
पस्तु कभी पर्यायरहिंद नहीं हांती, उसकी खमइ न बोइ पयाय 
अवश्य ही होती है। भनादिस जीव वी पर्याय विवारी है 
क्योकि यदि विकारी पयाय न हो तो ससार भी म्‌ हो | भौर 


ऊ 
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कम जड़ परमाणु की अवस्था है, वह भी प्रनादि से है । 
जीव का विकार और क्‍्म-दोनो प्रवाहर्प से अनादि से हैं। 
प्रथम जीव ने विवार क्या और पश्चात्‌ कम हुए-ऐसा नहीं 
है, भ्रयवा पहले कम थे किर जीव ने विकार क्या-ऐसा 
भौ नही है । प्रात्मा भौर कम में प्रथम-पश्चाव्‌ कोई न होने 
पर भी पान मे दोना यथावत्र्‌ चात होते हैं। दोनों हाथ 
मिले, उसम कौन सा हाथ पहले स्पर्णित हुआ झोर कौन 
सा फिर ? उतम प्रथम-पक्चाव्‌ कोई नही है, क्रिवतु ज्ञान में तो 
से दोनो जसे हैं बसे ही चात होते हैं। उसीप्रकार बम 
और प्रात्मा का विकार-यह दोना। श्रवादि से हैं, भ्रनादि वो 
अ्रनादिख्प से सवज्ञदेव यथावत्‌ जानते हैं। भ्रवादि पंदाथ को 
प्रादिमानरूप से जाने ता वह ज्ञान मिथ्या सिद्ध हो । 


प्रशन >अनादि पदाध का चान विसप्रकार हो सकता 
है ? यदि भ्रमादि पदाथ बा चान भी हो जाये, तब ता भान 
मे उसका भ्रत झा जाय॑ ? 


उत्तर --अनादि पदाथ का झाति है ही नहीं तो फ्रि 
चान में वह प्रादि क्‍्से चात हो ? अनादि पदाथ की चान 
श्रवादिर्प से ही जायता है । इस सम्ब्र घ मे एव स्थुल्र दृष्टा त 
इस प्रकार है कि-गोल थाली के गोल आकार का प्रारम्भ भौर 
प्रात नही होता, तथापि उसका परूण गोलाकार चात हां सकता 
है | वसे ही पदाथ प्र भ्रादिश्रत न होने पर भी उसका 
पूण ज्ञान हो सकता है। जस बीज पहले कसी वटबृक्ष के 
रूप मे था झोर वतट्वृक्ष पहले क्सो वीजक रूप मे था, 
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इस ध्ीज-दृक्ष को परम्परा में प्रथम कौन हुआ्आा ?े बीज-बृश की 
परम्परा भ्रनादि स ही है । ऐसी युक्ति से मो प्रतादिकालीतता 
मिद्ध होती है । 

“(१६) पम्बक्त थौर मिव्याव का सम्बन्ध 

लेश्या ये साथ नहीं दै 

कृष्ण, नील, कापांत भौर पीत, पद्म, शुबत--यहू छह 
लेश्या हैं। ले*्या भर्वात्‌ कपाय से प्नुरजित योगों की प्रवृत्ति । 
छह लेश्या में पहली तीन प्रगुम हैं भ्ोर दूसरी तीन शुभ हैं। 
अ्रचानी जीव के छह्मा प्रकार थी सेध्या हूं सकती हैं, भौर 
चानो वे भो छहों प्रदार को लेश्या दो सकती हैं। लेश्या का 
सम्बाध सम्यग्दशनांदि गुणा के साथ नहीं है कितु धुभागुम 


भावा कै साय है। "ुम पभ्रयुभ भावों की तोबला साल्तानुसाद 
लेश्या के प्रकार होत॑ हैं । 


प्रश्न --जब धुक्ल नेश्या हो तव सम्बलाा बपाय भौर 
जब इृष्ण लन्‍या हो तब परत ताठुयाघी क्पाय--एसा लेश्या 
प्रौर कपाय का सम्य ध बया नही होता ? 


उत्तर --फ्पाय वे ग्रनुमार लेश्या नही होती, कि-तु कपाम 
मी तीग्रता मल्तानुसार लेश्या होती हैं । विसी जीव 4 धुक्त 
लेदया हा तथावि प्रनातानुवाधी क्रीध विद्यमान होता है, और 
बिम्ी जीव वे कृष्ण लश्या हो तथापि श्र तानुबाधी क्रोध 
नहीं हाता । जिस जीव वी हृष्टि ही मिथ्या है उसे वस्तु 
स्वर्प वी सबर ही नहीं है, इससे उसे तो निरन्तर धन तानु- 
बायी श्रादि चारों कपायें प्रवतमान हैं, भल ही उसके "शुक्ल 
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लेश्या हो तो भी निर तर चारो क्यायें विद्यमान हैं। श्रौर 
जिसे ययाय दृष्टि के द्वारा वस्तुस्वत्प का भान है, उसे 
कृष्ण लेश्या के समय भो भ्रमातानुब घी कक्‍्पाय का तो पश्रभावें 
ही रहता है। भ्ज्ञानी के जब श्रनतानुबाधी झादि चारो 
क्पायें मादरुप से प्रवतमान हो तव घुक्लादि शुभ लेदया होती 
हैं और जब वे क्पाय तीप्ररुप से प्रवतमान हो तब इृष्णादि 

इया होती हैं, कितु मदकपाय या श्रशुभ तीव्रकपाय--वे 
दोनो ससार का ही वारण हैं। प्रत्यात मादकपाय करके 
शुवल लेश्या करे इससे उसबे भ्रनातानुवधी कपाय का श्रभाव 
होजाता है-ऐसा नही समभना चाहिये | श्रौर नानी के श्रपनी 
श्रपनी भूमिषा के प्रनुसार भप्रत्यास्यानावरणादि कपायो की 
तीव्रता श्रघवा मदतानुसार यथयायोग्य शुभ या श्र'तुभ लेश्या 
होती हैं । कितु उनकी भूमिका में मोग्य तीघ्र क्पाय हो श्ौर 
कृष्ण लेश्या हो जाये तो उससे उनके श्रवातानुब घी क्पाय हो 
जाती है-ऐसा नही समभना चाहिये । 


लेइया के साथ सम्यकत्व-मिथ्यात्व का सम्ब घ नही है । 
किसी के धुक्त्र लेश्या है तथापि भ्नसससारी होता है भौर 
ज़िसी वे इृष्ण लेग्या हो तव भी एकावतारी होता है। सम्य 
रइटान ही घमर का मूल है झौर मिथ्यात्व ही ससार का 
मूल है | एक तो हजारा परसुओं का वध करने वाला झ्र्प्ण 
लह्ष्यायुक्त कमाई, औ्ौर दूसरा 'से पर का कर सकता हूँ, 
तथा पुण्य से धम होता है”-ऐसी मिथ्या मा यता बाला 
शुक्ल लेश्याधारी द्वायलिया जनसाधु-यह दोनो जीव चार 
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बधायां की श्रपेक्षा से यरावर है क्‍्याकि दाना जीवों के चार 
प्रकार का क्पाय प्रवतमान हैं। मात्र वतमान जितना तीव्रता 
और मदता की भरपैक्षा से अतर है, इसलिय उनवी लेश्या 
मग्रातर है, और उसस ससार म एकाघ भव का श्रतर 
पड़ेगा, किलुवे दानो ससारमाग म ही हैं।दोना प्रधर्मी 
हैं, दाना म से काई भी घमसमुख नहीं है। कपाय को 
माद परने से घधमक साछुपत नही हुआ जाता कितु मेरा 
स्वभाव सव क्पायो से रहित है, में सानस्वरूपी ही हूँ. दपाय 
मेरा स्वस्प नही है-ऐस श्रपने भ्रकपाय स्वभाव वे लक्षसे 
यथाय श्रद्धा-पाव का श्रम्यास करने से धमस्ष मुख हथ्ा जाता 
है, और जीव को ग्रक्पाय स्वभाव का लक्ष होने पर वहू 
कपाये को झपने क्तवथ्यरूप स स्वीकार नहीं करता इसस वहां 
पर सहन ही क्पाय को म दता होजाती है । 


(२०) प्रपाय मन्‍्द कय होती दे) और उसका 
अ्रभाय उप द्वोता है ? 


क्विमी जोद को खीतरागी दव गुर शासत्र वी भा यता हुई 
है, भर्थातु यवाथ निमित्ता का लक्ष हुच्ा है कितु भभी 
झपने गआात्मस्वमाव की पहिचान नही हुई और सूक्ष्म विपरीत 
मा यता दूर नहीं हुई--ऐसा मिथ्याहष्टि जीव नवतत्वों वी 
श्रद्धा ग्यारह अंग का चान श्रौर पचमहव्रत का प्रालन करे 
तो उसके क्पाय की मदता इतनी हृद तक हासकती हैं कि वह 
बारहपें स्वय के ऊतर भी जा सकता है।ठस जीव के 
भ्रक्पाय निमित्तो का लक्ष हुआ है इसलिय _वारहैंवें स्वग् से 
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जमे किसी वे! मुह पर दाग हैं, दपण में देसने से वे 
दाग दिखाई देते हैं, कितु कही दपण म वे दाग नहीं है, 
श्र दपण ने उन दागो को नहीं क्रिया है, दाग तो मुंह 
पर हैं । इससे दाग दूर करने के लिये मदि कोई दपण वो 
चिसने लगे तो दाग दूर नही हागे, कितु यह जानकर कि 
दाग माह पर हैं, मुह वो साफ वरे तो वे दाग दूर होजायें। 
उसीध्रकार आत्मा वस्तु ग्नन त गुण का पिण्ड है उसके परिणाम 
में प्रनादि से भूल है, भूल के समय कर्मों की उपस्थिति है 
सह निमित्त है, वह कर्मों का! सिर्मित्तपना तो यहू बतलाता 
है कि जो भूल है वह जीव का स्वभाव नहीं, कु विकार 
है। चह विकार कर्मों मे नही होता, श्रौर कम विकार नहीं 
कराते । विकार तो जीव की पर्याय म हांता है; उसका कारण 
जौव की उस समय थौ प्रयाय है, जीव का चंत्रालिक 
स्वभाव भूत वाला नहीं है ! ऐसा जान ले तो जीव भपने 
पुरुषाथ से दोपों को दूर करे । 


भोर जिसप्रकार कम जीव को दोप नही कराते बसे ही 
देव गुरुशास्र जीव के दोपषो को दूर नहीं कर देते। 
जप दपण तो मात्र मुह पर के दोप वा ज्ञान कराता है, 
कितु कही दांगो को दूर नहीं बर देता। दपण में दाग 
भी वही देख सकता है जिस्म देखने को द्ाक्ति हो, किन्तु 
श्र्धे को भ्पने दाग दिलाई नही देते । बसे ही देव गुर शास्त्र 
तो दपण के समान हैं, उनके निमित्त के पात्र जीव अपने 
घुदस्वभाव को और भूल को जान लेते हैं, और यथाथ उपाय 


द्वितीय अध्याय श्र 


द्वारा उस भूल दो दूर करते हैं )कि तु कही देव गुर शास्त्र 
उनको भूल को दूर नहीं कर देते । 


यदि सूमता मनुप्य अपना मुख देखे तो उसे दषण 
निमित्त कहां जाता है, वियुपश्नाधा मनुष्य भ्रपना मुह ही 
नहीं दस सकता उसे दपण निमित्त कसे क्या जायंगा ? 
उमोप्रकार जो जीव प्रपती परात्रहा वे द्वारा मुल शो जानबर 
मम्यवयान के द्वारा उसे दूर करता है उसको सत्देव गुर 
चास्त्र निर्मित बढ्टे जाते हैं, वितु जो जोव अपनो भूल को 
ही मही जानता उसे दव गुरु चाख्र भूल को दूर बरने में निमित्त 
भी नहों बहे जाते ॥ 


इसमें तो प्रनेक बात पस्रिद्ध दो जाती हैं--प्रात्मा है, 
ग्राष्मा का परिणमत ( प्रवस्था ) है उस परिणमन म भूल है 
मूत्र में बम निमित्त हैं, परिणमन में जो मूल है बह क्षरिरा 
है, आत्मा वा तिबालस्वभाव युद्ध परिपृण है उप्तमें भूल नहीं 
है उस स्वभाव क भान से यह भूल दूर हो सकती है, उस 
भूत की दुर करो में सच्चे देव पुस्णास्त्र निमित्त हैं, भूल दुए 
प्रने से कम वा सयोग भी स्वय दूर हो जाता है--इसप्रकार 
नवतत्त्वों बा सार इसमें स्‍भ्राजाता है । 


आत्मवस्तु स्वयं स्थाधीन सुखरुप है, वितु भपने 
स्वभाव को श्रवतदाल से जाना नही, माता नहीं भौर सनत 
बाल से ससार मे दुखी होरहा है। शिंस भूल के फलस्वरूप 
अन“तकाल से दुसी हारहा है वह मूल महान होंगी या 
प्रत्प ? यदि बहू भूख अल्प होती तो उसके “फतस मे 


४ 
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ग्नात दुख नही होता | जोब ने अपने अपार स्वभावद्वामष्य 
काही ग्रनादर जिया है। उस महान भूल के फ्ल मे उस 
प्रतिक्षणा प्रन त दुख है। झपने स्पभाव को यथाथ पहिंचाव 
और झ्रादर द्वारा उस महान भूल वो दूर करे तो उसवा 
झन त दुख दूर हो, भौर भ्रवितागी सुख का उपाय प्रमद 
हो । जोय स्ववस्तु के भाव बिना परलक्ष से प्रमादिकाल से 
भूल करता प्रारहा है तयापि स्ववस्तु की पहिचान वे द्वारा 
बहू भूल इसी क्षण दूर हो सबतो है इसलिये अश्रवस्था पी 
भूल को वतलाकर उसे दूर बरने का उपाय बतलाते हैं। 


(२२) कपायें और उनके प्रश्भर 


अनादि ससारी जीव के भन तानुब घी आदि चारो प्रबार 
की फपायें निर/तर प्रवतमान रहतो हैं। प्रशानी के उच्च 'पुभ- 
भाव हा तय भी उसक॑ वे चार प्रकार वी फपाय होतो है। 
वयोकि तीब्रता मदता की श्रपेक्षा ते वे प्रत तानुब घी पश्रादि 
भेद नही हैं, कि तु जीव के सम्यग्दशनादि निमल भाषा वा 
घात होने की श्रपक्षा से वे मेद हैं। जीव जब सम्यग्दशनादि 
मोक्षमाग प्रमट करता है तव उन कपाया का क्रमश पझभाव 
होता है । 

- अचानी के अन वानुव धी आ्ादि धारा प्रकार दी कपायें 
एक ही साथ निर तर प्रवतमान रहतो हैं, कि तु उस प्रत्येक 
कपाय के क्राध मान माया और लोभ--एसे चार भेद है, वे 
चारा एकसाथ नही होते, कितु इन क्रोघादिव' चार मे से 
एफ समय म एक हो क्पाय मे जीव का उपयोग लगता है । 
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सज्वलन, अत्यात्यान, भ्रप्रत्यास्थान भौर झन तानुब घी यहू 
चारो कक्‍पायें ता श्रवानी के एकसाथ द्वोती हैं, बितु क्रोध, 
मान, माया और सोम यह चारो एकसाथ उसके व्यक्तरप 
नहीं होते । जब जीव का उपयोग क्रोध के उदय में लीन 
हांगा उस समय माय इत्यादि मं उसका उपयोग काम नहीं 
कर सकता । इससे ऐसा नही समभना चाहिये कि जब जीव 
फ्रोध मे युक्त हो उस समय मान, माया, लोभ उसके दूर ही 
दा गये हैं । 


इन क्रोधादि क्पायो में भी एक दूसरे म परस्पर कारण 
बायपना प्रवतन होता है--क्सी समय क्रोध से मानादि हो 
जात हैं, कसी समय मान से क्रोघादि होचाते हैं। इससे 
किसी समय इन वपायों में परस्पर भिनता प्रतिभाशित होती 
है शोर कमी समय नही। इसप्रकार सस्तारी जीव के 
अगनादि से क्पायरप परिणामन होता है, श्रौर उससे जीव को 
दुख होता हे । इसलिय हे भाग । तुके वे समस्त कपायें दूर 
करने योग्य हैं । 


क्रोधादि तो जीव के क्रम ही होते हैं, कोघ के समय 
मानादि नही होते, किन्तु जीव का परिणमन इतना सूक्ष्म है 
कि स्थूल उपयोग के द्वारा जीव भिन्न मित्र परिणामों को मही 
जान सकता | कपायरूप परिणमन होता है श्रर्थात्‌ जीव स्वत 
क्रोधादि कपायरूप परिणमित होता है, वायें जीव कौ पर्याय 
में होती हैं । इसप्रकार पर्याय को सिद्ध क्या है। 


भ् मोक्षमार्ग प्रकाशक को गिर 


(२३) विक्राररूपी रोग और उसे मिटाने का उपाय 

जीव वा शाश्वत स्वभाव मलिनता नही है, क्तु उसके ' 
परिणमनस्प श्रवस्था म यदि मलिनता न हों तो बतमान 
पर्याय में ही केवलचान और सिद्धदल्या प्रगट होना चाहिमे। 
किसु बतमान में मलिनता होने से ज्ञान बहुत ही अह्प है। 
यहाँ पर विक्रारी भ्रवस्था वतलावर जीव को यह समभाता 
है कि हे भाई ! तरी ग्रवस्था म॑ विकार होने पर भी तेरा 
पूर ब्रात्ता उम समय श्रणुद नही हो गया है, यदि सम्पूर्ण 
आत्मा प्रणुद्ध हो गया हो तो प्रथुद्धता कभी शभ्रात्मा से श्रलग 
नही ही सकती | कितु प्रगुद्धता क्षणिक है श्रोर वह दूर हो 
सकती है, इसलिये तू उस दूर करने का प्रयत्न कर | 


इस मोखमाग प्रकांदक मे इस समय यह सिद्ध करना है 
कि जीव वी ग्रवस्था म॒विंकाररूपी राग है वयोकि यदि जीव 
को रोग का ग्राभास हो तो वह उससे मुक्त होने का उपाय 
करेगा | भौर समयप्राभृत मे भ्रात्मा का शुद्ध स्वभाव बतलाया 
है, उसमे द्रायहष्टि से कहते हैं कि विकार श्रात्मा में है ही 
नही, विवार का कर्ता भात्मा नही है, आत्मा क स्वरूप में 
विकार है ही नहीं। यह समभाकर जीव की पर्यायमूढता 
छुडाकर द्रयदृध्टि कराने का प्रयोजन है, क्योकि जो जीव 
अपने को विकार जितना ही माने, और विकाररहित 
स्वभाव की पहिचान न कर तो वह क्सिके लक्ष्य से 
विक्रार को दूर करेगा ? इसप्रवार श्रपना 'ुद्ध स्वभाव और 
अवस्था का विकार--होनो को जातकर श्रपने ज्ञान में घुद्ध 


| 
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स्वमाव की मुस्यता झौर ग्रवस्धा वी ग्रौणता करन से जीव 
को सम्यम्दयन तथा सम्यग्तान होता है, इसो का निशचयगय 
का अवलम्यन कहा जाता है प्ौर इसी उपाय व द्वारा जीव का 
सप्तार रोग नष्ट होता है 
(२४) भूल कय दूर होती दे १ 

१८-प्रात्मा का माने विन्तु उसके परिए मत का ने माने 
तो उसकी मूल दूर नही होती । 

२-भ्रात्मा को माते प्रौर उसके परिणमन को भी माने, 
किसु यह ने माने कि परिणमन में भूल है, तो भी भूल दूर 
नहीं होती । 

३--आत्मा को माने उसके परिणमन को माने शोर यह 
भी माने कि उसने परिणमन में भूल है, किनु भूलरहित 
धुद्ध स्वन्ष को ने माने तो भो भूल दूर नही होतो । 

(१) प्राध्मा को माने (२) «उसके परिशसन को साने, 
(३) उसके परिणमत में भी भूल है यह भी माने, भोर (४) 
उसके त्रिकाल्न शुद्धस्वरूप में भूल नहीं है,नऐसा जानकर यदि 
त्रेकालिक शुद्धस्वस्प का अवलम्बत करे तो भूल दुआ ही 
जाती है। ; 

(२४) अ्त्पेज बस्तु की स्यवनता भर मिननल 

इस जगत में धन त प्रात्मा हैं, वे प्रत्येक स्वेतन्न हैँ, 
अपने शुद्धस्वत्प के रूप से नित्य स्ियिर रहतर ब॑ प्रवस्थारूप 
से परिणमन बरते हैं, ग्रवस्था मे भ्रपने दौप से विकाद होता 

है प्रोर उस विकार में कर्म निमित्त हैं। अत्येश प्रात्मा भिन्न 
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है, एक आ्रात्मा वा मोक्ष होने से सभी ग्रात्माशों वा मोल 
नही हाजाता, भौर सिद्धदशा में भी ज्योति वो भांति एक 
श्रात्मा दूसरे भ्रात्मा मे मिल नहीं जाता, परातु निरन्‍्तर भिन्न 
ही रहते हैं भ्ौर वहाँ भी प्रत्येव वे सुख इत्यादि वा स्वतत्र 
परिणमन है| यदि सिद्धदशा म एक झात्मा दूसरेम मिल 
जाता हो तो सिद्धदगशा मे झ्ात्मा के स्वत॒त्र ग्रस्तित्व का नाश 
हो जाये । भौर यदि ऐसा हो तो, जिसम आत्मा के भस्तित्व 
का नाश हो जाये ऐसी सिद्धदशा वी अपक्षा तो सतारदशा 
ही श्रेष्ठ है कि जहाँ स्वतत्ररूप से रहकर शभ्रात्मा सुख दुख 
को जानता तो है! सिद्धदशा के समय एक श्रात्मा दूसरे 
भ्रात्मा में भिल जाता है--ऐसा मानना बिलकुल श्रचान है, 
फद्धशशा मे कभी भी एक प्रात्मा दूसरे में नही मिल जाता, 
कितु स्वतत्र है, वह निरतर स्वतन्न ही रहता है। प्रत्येक 
पदाथ अपने द्रव्य से,क्षेत्र से, काल से भोर भाव से सदा 
एक्धप, और भ्रय सव पदार्थों के द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव 
से भिन्त ही रहता है, कोई झात्मा कभी भी दसरे के द्रव्य, 
कैब, पाल, भाष में नहीं मिल जाता। द्वारीरादि ने प्रत्येक 
प्रस्येवग रजबंण भी अपने द्वव्य, क्षेत्र काल भौर भाव से 
स्वतत्र हैं। एक रजकण दूसरे में नहीं मिलता। रजकरों में 
सयोग वियोग कहना वास्तव में तो आवाशक्षेत्र की भ्पेक्षा 
से है, वस्तु वे अपने भाव में सयोग वियोग कसा? वस्तु तो 
हल स्वरूप मे हो है। दो बस्तुएँ क्षेत्र मे निकट 
भाइ उस व्यवहार से सयोग कहा जाता है भौर दो वह्तुएँ 
- पैत्र से भ्रत्मग हुई उस्ते व्यवहार से वियोग कहा जाता है; 


द्वितीय अध्याय ्ज 


क्तु यदि वस्तु के स्वभाव से ही द्खेंतो एक वस्तु बा 
दूपरी वस्तु बे साथ कोई सम्बघही नहीं है, प्रत्येक वस्तु 
निरवेक्ष है। स्वतश्न निरपेक्ष वस्तुरवमाव को जाने बिना जीव 
की भूल कभी दूद नहीं हो सकती । 


(२६) ज्ञानी और अत्तानी के अभिप्राय में अन्तर 


अचानी जीव परपदार्थों को इष्ट धनिष्ठ मानकर राग 
द्ेप करते हैं। चानिया के रागद्वेप होता है, परतुब पर 
पदार्थों को इष्ट भ्रनिष्ट नही मानते, कितु श्रपने पुरुपाथ की 
ग्रशक्ति को जानते हैं । 


भ्रज्ञाती परवस्तु को इप्ट मानकर हास्य करते हैं, श्रधि- 
काश लोग हास्य को ग्रुण भौर सुख का कारण समभतते हैं, 
कितु हास्य दोप है, विकार है, भ्रवगुण है, भौर उसमें श्राकु- 
लता का दुख है। ज्ञानियों के भी हात्प हो जाता है, कितु 
उसम व परवस्तु को इष्टट्प नहीं मानते भौर उस हास्य 
को सुखरूप नहीं मानत। उसी प्रकार झोक में भी झचानी 
जीव पर का दोप निकापते हैं, ज्ञानियों के शोक होता है 
कितु वे पर के कारण झोक नही मानते । 


जब ऋषपभदेव भगवान मोक्ष पधारे उससमय भरतचक्र्वर्ती 
जसे धायिक सम्यग्हप्टि धर्मात्मा भी शोक के कारण प्रासू 
बहा कर रोये हैं। स्वयं को प्रात्ममान है, राय होता है उसे 
अपना स्वरूप नहीं मानते, और भगवान का विरह होने. से 


वह राग हुआ है--एंसा भी नहीं मानते, स्वय भो उसौ भव में 
छः 


गा मोक्षमार्ग प्रकाशक की किए 


मोक्ष प्राप्त करनेवाले हैं, कितु ग्रभी पुस्पाध वी प्रशक्ति के 
कारण राग है इससे भगवान का विरह होते पर चौवार ग्रासुद्रो 
से रोते हैंकि भरे रे | इस भरत मसे वेवलनानरूपी सूब 
अ्रस्त हो गया, भरत को भगवान का विरह हुआ ! बास्तव में 
तो अपने को अपन वेवलज्ञान का विरह दुसद लगता है 
भ्रौर उससे प्रशस्त रागभाव आये विता नहीं रहता। श्रद्धा 
और ज्ञान तो यथार्थ है कितु श्रभी चारित्र बी पर्याय म 
दोप है इससे राग हाता है, उसके भी वास्तव में तो चातो 
ही है। राग के समय भी पअ्रभिप्राय मे किसी परवस्तु को 
इुप्ट अभिष्ट नही सानते । “परे रे ! श्रीभमगवान का विरह हो 
गया /” ऐसा नानी बोलते अवश्य हैं, कि तु बास्तव में मगवान 
का समोग इप्ट और वियोग प्रनिष्ट--ऐसा वे श्पता भ्रभिप्राय 
नही रखते, कितु में स्तो सयोग और वियोग का भी 'भाता 
हैं-ऐसे श्रभिष्राय से भातातप ही रहत हैं। ग्रचानी जीव 
अपना चातापन भूल जाते हैं प्रौर ऐसा मानत हैं क्रि सपोग 
वियोग के कारण हम राग होता है इससे उनके कभी राग 
दूर नही होता । 


(२६) इष्ट और अनिष्ट क्‍या है ९ 


वस्तु तो वस्तु के भाव में ही है, कोई वस्तु इप्ट या 
झनिष्ट नही है। यदि वस्तु के स्वभाव म इष्टता भ्रनिष्ठता 
हो, तो बह वस्तु ही राग द्वेष का कारण घिद्ध हो, और बेवली 
भगवान के भी प्रधिक रागद्वेप हो, क्योकि व सभी वह्तओं 
को जानते हैं। कोई परद्वय इष्द झनिष्ट नही है । समस्त 


वल्तुएँ स्वम श्रपने स्वभाव में द्वी हैं उनमें किस इष्ट कहा 
जाये ग्रौर विसे पग्रनिष्ट बहा जाये २? जो परचस्तु को इप्ट- 
अ्रतिष्ट मानता है उसका प्रनात परद्रष्यों वे प्रति राग ठप 
बभी दर नही होता, यह मित्याहष्टि है। देव-गुरु पास्र वास्तव 
में इम भ्रात्मा वो इषप्ट भही हैं और द्वारीर को काटनवाला 
प्रनिष्ट नही है ।-एसा भाप कर तो वीतरागी हृष्दि होजायें 
पौर किसी मे भी भ्रत्ति राग द्रप बरने का प्रभिष्नाय दूर हो 
जायै--पही प्नात समभाव है| जीव को श्रपना विधारभाव 
भ्रनिष्ट है भोर विवाररहित स्वभाव इप्ट है । 


है जीव | कोई भी परवस्तु तुमे इध्ट प्रनिप्ट नहीं है, इस 
लिये तू श्रपने स्वभाव यो इस्ट जाए प्रौर पर्याय में जो 
विषाररुपी रोग है उसी का प्रनिप्ट जान। पर वो इष्ट- 
प्रनिप् मानकर जो रागद्वप बरता है वह प्रभानी है, उस 
तो राग द्वप टूर करने वा हो भवकायद नहीं है. क्यावि जगत 
मजो झन त वस्तुएँ हैं उनम किसी में इप्ट झौर किसी मं 
प्रनिप्टता माने बिना यही रहेगा, श्रौर जिस इप्ट मानेगा उसके 
प्रति राग तथा जिसे प्रनिष्ट मानेगा उसमे प्रति द्रप हुए बिना 
रहेगा ही नही, इसस जो जीव परद्रव्य को इप्ट भ्निष्द 
माने उसे भ्रनात्ानुपाधी रामद्वव होता है भौर वह प्रपन 
परम इप्ट स्वभाव को भूल जाता है।चानियों के रागढ़प 
हवता भ्रवज््य है, कितु विसी परद्रव्य को इप्ट प्रतिप्ट मानमे 
से नही होता, जेकिन श्रपने पुरुषाथ के दोष से होता है, 
श्र उस दाप वो चारित्र बी प्रवैक्षा से श्रनिप्द जावे है, 


हा 


६० सोक्षमाग प्रकाशक को फिर 


अ्रपना चुद्ध स्वभाव ही परम इष्ट है उसमे स्थिरता करके उस 
दोप को दूर करते हैं । 


वस्तु भ्रपने स्वभाव से हो द्रव्य ग्रुण पर्यायस्वरूप है, 
द्रव्य गुण पर्याय निकाल स्वतत्र हैं, जिस जिस समय म णों 
पर्याय हो, वह उस समय का वस्तु काही स्वतत्र परिणमत 
है। इससे जो जोव परवस्तु की पर्याय को इप्ट प्रनिष्ट 
मानता है वह जीव परवस्तु के स्वभाव को ही इप्ट- 
अनिष्ट मापता है, वयाकि परिणमन वस्तु का स्वभाव है, पर 
वस्तु बे स्वभाव को इत्ट झनिष्ट मानना बह मिथ्यात्व है। 
वास्तविक हृष्टि की अपक्षा से तो भ्रपनी पर्याय भी इष्ट भनिष्द 
नही है, क्योकि हृष्टि में पर्यायभेद की स्वीकृति नहीं है । 


पर में इष्डता-प्रमिष्टता मानकर जो राग द्वेप करता है 
उसके मात्र चारित्र का ही दोप नही है, पर तु श्रद्धा का ्भ॑ 
दोप है ॥ श्रद्धा का दोप ही श्रन त ससार का मूल कारण है 
उसके दूर होने पर जो रागद्वप हो वह दीघससार क 
कारण नही है । भानी के णब रागइप होता है उस 
समय भी श्रद्धा भशौर भाव तो निमल हो परिणमित 
रहते हैं, प्र्थाव्‌ राग द्वप के समय भी श्रद्धा और भान की 
अपेक्षा से तो स्वभाव को ओर का ही परिणमन है और उससे 
उनके मिजरा है। चारिश्र का जो प्रत्प दोप है उसका भी थद्धा 
में स्वोकार नही है, भान उसे जानता है। 


मैं परवस्तु का सयोग वियोग कर सकता हैं-ऐसा भज्ञावी 
मानता है इससे स्वत जिसे इप्ट मानता है उसका सथोग 


ट्वितीय अध्याय ईा 


करना चाहता है झौर जिसे प्रनिष्ट मानता है उसबा वियोग 
करना चाहता है, वितु परवस्तु का परिएमन तो उस वस्तु मे 
ही प्राधीन है इससे उसके परिणमनानुसार सयोगय वियोग होते 
रहते हैं, इस जीव की इच्छानुमार हो उसका परिणमन नहीं 
होता। प्रतानी जीव उसम व्यथ ही राग दप भौद बढ त्वजुद्धि 
बरके दु थी होते हैं । 


नानी ऐसा जानते हैं कि प्रत्येव पदाय स्वतत्र है, विसी 
भी पदाष में परिदततत फरने वे लिये में समथ नहीं है। 
ऐसा जातने से ये किसी प्रर्यस्‍्तु को इृष्ट भ्रनिष्ठ मही मानते 
धोर उम्तब्ग सयाग वियोग में कर सकता हूँ-ऐसा नही मानते । 
परवस्तुप्रा वा परिणमन घाहे जया हो वह राग द्वेंप का कारण 
नहीं है -ऐस निाक झ्भिप्राय के बल से ज्ञानी का प्रधिकार 
रागनद्रेप तो दूर हा गया है श्नौर जो स्‍पल्प दोष रहा है उसे 
भी पुरुषाथ वी जागृति द्वारा प्रतिक्षण दूर करते रहते हैं । 


(२७) मोकतमार्मी भौर ससारमार्मी 


अचनानी को प्रसयोगो प्रात्मस्वमाव वी पहिचान न होने 
से उसका ल्क्ष सयोग वे ही ऊपर है भौर सयोग को 
जानने से उसमें परिवतन करने वे प्रभिभ्राय से वह दु सी 
होता है। भावी की हृष्टि प्रपने अश्रसयोगी स्वभाव पर है, के 
स्वभाव थी निश्कतप्रूवब सयोगो को जानते हैं, किन्तु 
उनसे लाभ-हानि हांने की धका नहीं करते, इससे उ'ह स्वभाव वे 
लक्ष से श्रतरण में समभाव प्रवतमान हैं, भानी झपनो ग्रुणा बी 
दृष्टि के द्वारा प्रवगुणा को मप्ट बरते हैं। इसप्रवार पानी 


डे मोक्षमार्ग ग्रवाशक की किए 


का स्वामित्व स्वभाव म है और पर के ऊपर से तथा विवार 
के ऊपर से स्वामित्व हट गया है, और ग्रचानी वा स्वामित्व 
पर के ऊपर तथा विकार के उपर है, स्वभाव को वह 
भूल गया है। पहला जीव मोक्षमाग मैं है, टमरा सवार 
मांग मे है। इसप्रवार दृष्टि का अंतर ही सस्तार-मोक्ष हैं, 
बाह्य क्रियातर स या सयोग से उनका माप नही होता । 


(२८) प्रश्ुता 


श्रवस्था म चल होने पर भी अपनी स्वरुपशाक्ति से ती 
सभी प्रात्मा प्रभु हैं-पूण है। प्रपनो स्वस्पशक्ति की पहिं 
चान करके नुल का टूर करेगा तो वह प्रगट वीतराग हो- 
जायेगा। प्रत्यक श्रात्मा केवलचान ग्रान द वा पिंड है वेबल 
चान कहाँ स प्रगट होता है ? प्रात्मा म स ही प्रगढ हाता 
है। यदि श्रात्मा म बेवलचान हो तभी सा वह प्रगट होगा 
ते ? इसलिये प्रत्यक आत्मा म क्ेवलपानशक्ति है। प्रत्यव 
आत्मा म शक्तिर्प से विकाल पूरा प्रभुता है अ्रपनों शक्ति 
के विश्वास शौर एकाग्रता द्वारा वह पर्याय में व्यक्त हा सकती 
है । प्रपनो प्रमुता को भूया है वही पामरता है, भशौर अपनी 
प्रभुता का भान क्या, वही प्रमुता प्रयट होने का उपाय है । 


(२६) ब्ानस्पभाप ही इष्ट है, पुण्य से श्रात्मा को 
याधन होता है 


एक चारिषमोह नामक प्रद्ृति है, वह तो जड है क्ति 
प्रशानो जोव स्वभाव का भूलकर उस प्रद्ृति के उदय मे लीन 
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होने से परवस्तु को इ० प्रतिष्ट मानवर रागद्रप मरते हैं। 
प्रात्मा सतत पहाष है, पर से निन्न है प्राप्मा वा सुस 
माहया में ही है, भारमा भानस्वत्प है ठगद चने में सब 
पटाय गाव होने योग्य हैं, विलतु गान को कोई परदाय 
हू प्रथवा प्रविष्ट नहा है एमा चानस्वभाव ही इछ है, 
उसे भूलबर यटि यधाप शा महबर त्ता वपुष्पयाप करगा, 
ध्र्यात्‌ पुष्ययाघन से प्रास्मा बधगा वि वु उत्तर प्राह्मा वा 
घम प्रगट नहीं हवागा । 


(३०) सत्र पुरुषार्थ 


जिस जौय न पर यप्तुप्ता को गियार वा वारण माना है, 
उसने विकार ये नाक पपने द्षवततन्न पुरुपाष को नहीं माता 
है। परयावि' परवस्तु को विक्षार पा कारण माना है, प्रयात्‌ 
परवस्तु दूर हा ता विकार कया याध हो ऐसा माना है, 
शोर परवस्यु स्वतत्र होते सा उस दूर बरना भात्मा वे हाथ 
मो बात नहीं है, विग्रार वा प्ुर्पाय स्वयं स्वतत्ररप से 
करता है तथापि उसे स्वोयार नहीं करता । यदि भ्रपने स्वाधीन 
पुरपाष वी स्वोकार बर तो पर वो भार वे लक्ष्य वो छोड- 
हर स्वभाव गा लट्ष्य करते या प्रयत्त पर । 


(३१) इच्दा भौर भमिप्राय 


में बर-पदायों में परियतत #र शजता हैं-ऐसा मानकर 
प्रवानो जोद उन्‍हू परिवर्तित बरतने का भाव बरता है, पद्दी 
उपकी दृष्टि वी जिपरीतता है। दृष्टि कौ विपरीहता भा प्रय 
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है मूल माता मे हो भूल, वह ससार का कारण है । पीली 
की पर से भिन्न स्व स्वभाव का मान है भौर स्वभावहप्ट 
में इच्छा का भी प्रभाव है, इससे स्वभावहष्टि में सत्ता 
का प्रभाव है, वह स्वभावहष्टि ही मोक्ष कारण है। स्वभाव 
दृष्टि का भ्रथ है वस्तुस्वभाव को यधावत्‌ माना । 


शाती को स्वभाव का सात होने वत्मात्‌ भी विचलीदशां 
में इच्छा होजादी है, कितु उहे उस इच्छा की अथवा पर 
बस्तु की भावतरा नहीं है। उसी अकार उप इच्छा हैं, अथवा 
इच्छातुस्तार पर द्रव्य कक्‍य परिणमत हो उसमे, वे ध्रपना घुसे 
नहीं मानते, इच्छारात अपने ज्ञाचभाव को ही सुखदूप 
जानते हैं, मानत हैं, भोर भनुभव करते हैं। भ्रज्ञानी जीव 
को स्व पर के भिजत्व का भाव नहीं है, इससे इब्छानुसाद 
पर द्रव्यों को परिणामित करना चाहता है, भौर किसी समय 
यदि पर द्रव्य का परिणमन अपनी इच्छानुसार हो जाये वो 
उसमे वह अपना सुख मानता है। भश्र्थातु उसे निरतर पर 
पदार्थों की ही मावता ओर इच्छा रहती है, कितु इच्छा से 
और पर के सयाग से रहित ज्ञानस्वभाव की भावना नहीं 
है--फही उसकी दृष्टि की महा विपरीतता है। 


सम्यकदशन अमट बरतें के पग्मात्‌ ज्ञानी के कदाचित्‌ 
सालो वष तब इच्छा बनी रह॑ तव भी उनके क्रिचितु भी 
हृष्टि का (श्रद्धा बा-सम्यादशन का श्रमिप्राय का) दोष नहीं है, 
हष्टि में इच्छा का प्रभाव है। झौर भ्ज्ञानी जीव कदाचित्त्‌ 
अत्तमु हुत के पद्मात्‌ ही समक जानेवाला हो तो भी जबतक 
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परवस्तु की इच्छा बरता है, तव तक तो दृष्टि का ही दोष 
है। दृष्टि क दोप को दुरन करव इच्छा को अधिक मन्द 
करे तो भी उसके ससार की ही वृद्धि है । 


जब दान वे घुभभाव हांते है तब अनानी की दृष्टि पर 
चत्तु क लेन देन पर है, वह उसकी हृष्टि को भूल है। ज्ञानी 
के दान का '॒ुभभाव हो कितु वे परवस्तु वो स्थाना तर करना 
नहीं मानते लेक्नि श्रपने स्वभाव की एकाग्रता द्वारा राग को 
हटाने की भावना होती है॥ 'ुभभाव के समय भ्रचानी को 
बाह्य क्रिया श्राग्रह है, औौर ज्ञानी को शुभभाव के ध्वमय 
वाह्म क्रिया हो या न हा, उसका प्राग्रह नही है । 
(३२) अ्रतराय 
ह लाभा तराय कम के उदय में मुक्त श्रनानो जीव परवस्तु 
को प्राप्त करने की इच्छा करता है। जहां परवस्तु को प्राप्त 
करने बी इच्छा हुई वही वह लाभातराय कम के उदय में 
युक्त हो गया है, इससे स्वभाव की शोर का उसका पुरुषाथ 
रुक गया है। झ्चानो वी दृष्टि पराधीन होने से पर के ऊपर 
ही उसका लक्ष्य जाता है, इससे स्वभाव वी भोर के पुरुपाथ 
मे उसे सदव भ्रतराय ही है। ज्ञानी की दृष्टि स्वाघीने है 
इससे वह स्वभाव के लक्ष्य से पुस्पाथ का प्रारम्म करके 
अत्पकाल सें ही मुक्तदशा प्रगट करता है 


+.. प्रन्‍न--लाभावतराय कम के उदय, के कारण इच्छानुसार 
नहीं मिलता, परतु यदि लाभावतराय कम वे उदय से युक्त 
न हो तो जसी इच्छा करे वसा ही हो स ? 

४ 
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निविकारी भौर सामग्री के सग से रहित-ऐवा श्ोप्मस्पभाव 
है उसका चाव म॑ मूल्य होने पर अपूणता, विकार श्रौर 
सामग्री की महिमा दूर हो गई-वही मुक्ति का उपाय है। 
नान में अपने श्रात्मस्वभाव का सूल्य झाये घिना चाहे जितने 
उपाय करे, कितु वे सभी भिथ्या हैं। श्रात्मा का , स्वभाव 
चतयमय, प्रवित्य शक्तिरूप भ्रौर स्वत से ही बतदृत्य है-- 
उसे जाने तो उसकी महिमा झ्ाये । जिसने अपने स्वभाव थो ही 
पूरा इतश्त्य जाना है-ऐस चानी को प्रन्य भावी से क्‍या प्रयो 
जन है ? जिसने अपने स्वभाव को ही बृतकृत्य जान लिया 
है उसे कभी किही भ्रय भाव। की महिमा होती ही नही । 
(३५) रोग रो जानकर उसे दूर करने का उपाय कर ! 
है भव्य अनादि से प्राठ कर्मों के निमित्त से श्रपूण 
पर्याय, विकार भौर पर सयोगा म प्रात्मबुद्धि धारण करक 
तू दुखी हा रहा है। भपने भतरग में तू विचारपृवक देख 
कि ऐसा ही हैया नहीं? विचार करते पर तुझे ऐसा ही 
प्रतिभास होगा | भोर यदि एसा ही है तो तू निश्चय से 
ऐसा मात कि मुझे भनादि सस्ताररोग है और उसप्ते नाश 
करने का उपाय करवा सुझे श्रावश्यक है। ऐसा सोचकर 
झपने घुद्धस्वभाव की थद्धा-पान द्वारा झनादि की भूल को दूर 


करने का प्रयत्न बर। ऐसा करने से झवश्य तेरा कल्याण 
होगा । 


| ] 
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(३६) मगलाचरण 


जै निजमाव सदा सुखद निजनो करो प्रकाश, 
जे धहुविधि भव दु खतणी, करे छे वत्ता नाश । 


है ग्रात्मा | तेरा सम्यग्दगन-नान-चारित्ररूप निमलभाव 
सदा सुखरूप है, भ्रपने उस स्वभावभाव को सू प्रगट कर | 
तेरा वह भाव गनेक प्रकार के भवदु खो की सत्ता का नाशक 
है। यहाँ सम्यग्दगनादि मिजभाव प्रगट करने की प्ररणा करके 
ग्रन्थकर्ता ने मगलाचरण किया है । 


(३७) दु सो से घुक्त होने का उपाय फौन करेगा १ 


असार-दु खो से छूटने का उपाय बतलाने से प्रथम 
ग्रथकार ससार के दुखा के स्वरुप बा वरान करते हैं । 
क्योकि यदि ससार के दुखो का भास हो भौर मोक्ष सुख 
का भास हो तो ससार के दुखों से छूटने का प्रयत्त करे । 
किन्तु ससार की तीव्र रुचि वाले जोवो को ससार के दु खो 
का आ्राभास ही नही होता, वे तो ससार में भी झपने को सुखीमान 
रहे हैं। ऐसे जीवों को ससार से छूटने का उपाय सुनवा 
पसाद भही झायेगा। जब तक जीव की झपनी बतमान 
भ्रवस्था में दुख का भास न हो तव तक वह दुखों से छूटने 
का प्रयल ही वयो करेगा ? प्रत्येक जीव दुख से छूटने का 
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कोई न कोई उपाय प्रतिक्षण कर रहा है । यदि ससार में भा 
सुष हो तो जीव सत्षार से मुक्त होने का उपाय विस 
लिये करे ? 


(३८) जीउ क दु छू दूर ररने के उपायों में भल 
और सच्चा उपाय 


ससारदशा म जीव को दु ख है, इसलिये बह प्रतिक्षण दु 
से छूटन का कोई से कई उपाय करता है । भ्नादि स स्व पर 
को भिन नहीं जानता झौर पर वल्तुप्रा मं से सुस प्राप्त 
करना चाहता है, कितु परवस्तु में ब्रात्मा का सुस्त नही है, 
इससे भिथ्या उपायो के द्वारा जीव दुखी बना ही रहता है। 
सुस्त तो अपन स्वभाव में है, उस जाने तो सुख प्रगठ हो 
और दुस दूर होजायें। 

स्वादिष्ट मिठाइ के खात मे सुस माना हो पर तु मिठाई 
खाते खाते अत मे स्वयं जांव को उससे प्ररुचि होजायेगी 
झर साने सर इकार कर दगा। यदि मिठाई के खान म 
सुज हो तो उस सुख स कोई क्सिलिये दूर हो ? इसलिये 
मिठाई खाते के झोर की जो वृत्ति है वह दु खदायक ही है, 
तथापि उसमे सुस्न मानना सो श्रज्ञान है। मिठाई खाने वी 
भाति किसी ने तिद्रा मे सुख माना हो, कितु श्राठ या दस 
घण्टे सोयगा, फिर सोना भी उसे श्रच्छा नहीं लगेगा। यदि 
सोते रहने में सुप्न हो तो उससे भ्ररुचि क्यों हो ? किसी को 
अपनी, प्रससा मुनने म हप होता हो, किपतु किसी समय अ्रपनी 
यडाई सुनते सुनते बह भी उब जायेगा । क्‍योंकि यह सभी पर- 
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विपय हैं, उनमें कही भो सुख है हो नहीं। यदि ससार के 
बिसी भी पर विषय म सुख होता तो जीव अपने भान का 
उपयाग वहाँ से ब्िसलिये बदलता ? नहा सुख हाता है वहां 
से काई धलग नहीं होता चाहता। ससार के किसी भी पर- 
विपय में सुख नहीं है, इससे उपयोग को वहा स बदलते 
हैं भौर एक नय से दूसरे ज्ुय पर वार वार उपयोग को 
धुमात रहुत हैं । ससार के क्सी भी काय में ( पर विपम मे ) 
जीव का उपयोग भ्रधिक समय तक स्थिर नही रह सकेगा । 


यथाय सुस श्राप्मा में है, उसमें प्रगामात्र दुख नहीं है । 
प्रात्मा मचाने का उपयोग स्थिर-एकाग्र होने पर सुख का वेदन 
होता है, इसस जीव भपने उपयोग को वहां से श्रायत्र नही 
से जाना चाहता। जब उपयोग वो प्रात्मा मं स्थिर किया 
तय समस्त पर विपयो का लक्ष्य छूट जान से भी सुख का 
भ्रनुमव होता है, वयाकि झात्मा का स्वभाव ही स्वयं सुखरूप 
है, भोर वह सुख सब पदाथों से निरपेक्ष है । 


श्रनादिकाल से जीव स्व विषय को नहीं जानता इसलिये 
पर विपया में ही उपयोग का लगाता रहता है भौर दु खी 
द्वोता है। कसी पर वस्तु के ऊपर लटक्ष्य जाये, बहाँ से उब 
जाता है झौर उपयोग को वहाँ से हटाकर दूसरी पर वस्तु 
स लगाता है और इन पर विपयो द्वारा दुख दूर करना 
चाहता है । कितु उपयोग को कहाँ स्थिर करने स भ्राकुलता 
दूर हांकर सुख प्रगट होगा, उसका भान न होने से वह बल 


का सच्चा उपाय नही करता । 
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परवस्तु में भाव वे उपयोग वो लगाता है वहाँ भग 
पडता है, मन वे विचारो से भी प्रस्प समय मे ही ऊन बर 
उपयोग को प्रत्यत्र लगाता है, इसस सिद्ध होता है 
कि मत वे भ्रवलम्बन से भो जीव मुक्त होना चाहता है, मत 
के ग्रवलम्वन से होने बाल भावा मे भी घुख नहीं है। विनु 
जोव को मन के भ्रवलम्बन स रहित स्व वस्तु वा भाग नहीं 
है इसलियं फिर स॑ परदस्तु म ही उपयोग को लगा दत्ता है। 
ऐमा कौन सा पदाय है कि जहाँ उपयोग वी स्थिर करक 
एकाग्र होने से आकुलता मे रह भौर उपयपाग वहाँसेन 
हटे, और कक्‍दाचित्‌ भ्रस्थिरता जितना हैट जाय तब भो फिर 
से वहाँ एकाग्रता करवे चान और सुख की पृणता कर सबे २० 
ऐसे निजपदार्थ के स्वरूप की पज्ञानी का खबर नहीं है, 
इससे ससार कौ शोर कै उपथोग का वार-वार बदलता रहता 
हैं और प्रमेकप्रदार स आ्रावुलताज'य दुस ही भोगता 
रहता है। 

कहा जाता है कि-एडीसन नामक व्यक्ति फोनग्राफ के 
आविष्कार के विचार में सुख मातकर तीन दिन तक 
तत्सम्बन्धी विचार में एकांग्र रहा था, वि तु चौथे दिन वह 
विचार की एकाग्रता से विचलित हो गया, क्योकि परलक्ष्य 
से एकाग्र हुंस्ना था। यहाँ स्थलहूप से हृष्टात है। वास्तव 
में छ्नस्थ जोब का उपयोग क्सी एक विषय मं अन्तमु हृत 
से अधिक समय स्थिर नही रह सकता। ) परलक्षय से एकाग्र 
हुआ वह कहाँ तक एकाग्र रहगा ? जो विचार पर लक्ष्य से 
ब्ाता है वह ग्रात्मा का स्वत्प नहीं है । भात्मा दु खो से ४५४ 

हर 


चीमरा अध्याय छ्३ 


होता चाहता है कि तु ससार वी ओर के उपयोग स हटकर 
स्व में एकाग्रता करमे को सवर नहीं है।पर को जानने 
की इच्छा भी दुख है। यदि स्व स्वभाव को जानकर वहाँ 
उपयोग को एकाग्र बर तो भ तमुहत में कंबरलज्ञान हो जाये 
भौर पान पृण हानेस जानने की श्रावुलता दूर हो एवं 
घुस हो । 


+ 7 यहाँ मुम्यत्प से यह सिद्धा त समभाया है कि झ्राप्मा 
प्रपन॑ उपयोग के भ्रतिरिक्त पर में तो कुछ भी नहीं कर सबता। 
या तो स्वभाव की शोर का पुद्ध उपयोग करता है पझ्थवा 
स्वभाव को भूलकर पर की श्रोर का ग्रगुद्ध उपयोग करता है । 
उपयोग के श्रत्तिरिक्त प्रात्मा प्राय कुछ भी कमी नहीं कर 
सक्‍ता। भज्ञानी पर पटाथ की श्रोर उपयोग को बदलता है 
वहाँ उसकी मां यता में भी त्रिपरीतता है । 'यहू पर पदाय 
भ्रनिध्ठ है'-इसप्रकार सामने वाली वस्तु को बुरा मानकर 
अनानी जीव उत्त शोर से उपयोग को बदल लता है, भौर 
हू पलाथ इप्ट है-इसप्रकार सामने वाली बस्तु वो इप्ट 
मानवर उस शोर उपयोग को लगाता है। इसप्रकार श्रचानी 
जीव पर द्रव्य को जानने स उसी को इष्ट प्रनिष्ट मानकर 
अपने उपयोग के साथ रागद्वेप भी एक्मंक करता है। 
भगवान इष्ट भौर ख्री स्‍निष्ठ-ऐसी मा यता भी मिथ्यात्व है ॥ 
ज्ञानी जीव कमी भी क्सी पर द्रव्य को इप्ट मानकर राग 
नही करते श्ौर प्रनिष्ट मानकर द्वेप नहीं करत। श्रपने 
पुरुपाध वी भ्रशक्तिस जो रागद्वेप हो जाता है, उसे,मी 


गण के 


छ्छ मोक्षमार्ग भकाशक को सिरे 


अपना स्वरूप नही मानते प्र्धावु वे सदा उपयोग या संग 
से भिन्नरप अनुभव वरते हुँ। ऐसा मेदपान ही सुस्त वा 
भूल है । 


आत्मा के स्वरूप म॑ रागादि नही हैं परवस्तुएँ राग वा 
कारण नही हैं भौर जो राम होता है घह चैत-य उपयोग से 
भिन्न है-ऐसी वीतरागो चत यहप्टि में रागादि क्यू तक रह 
सकते हैं ? व प्रतिक्षण नष्ठ होते रहते हैं। प्रषानी जीवों 
थो अपने स्वभाव था चान न होते से परचस्तु को भजाखुण 
मानते हैं, उसे रागद्रेप का कारण मानते है श्ौर रागादि को 
वे ऋ्पता कतव्य मातते हैं, उनवी ऐसी विपरीत हृष्दिम 
मिर तर रागद्वेप की ही उत्पत्ति है। इसअकार भानी पौर 
अचानी के राग द्वेप मे भी महात्‌ झातर है। 

यदि जीव पर की शोर के अ्रश्ुद्ध उपयोग को छाडकर 
अपने स्वभाव की प्रीर बा शुद्ध उपयोग बरे तो उसके दुख 
दूर होकर सुस्॒ प्रगट हो अर्थात्‌ श्रतादिकाल से स्वभाव को 
भूलकर जो मिथ्यादशन, मिथ्यानान और भिव्याचारित्र का 
सेवन कर रहा है उसे छोडकर श्रपने स्वभाव वी यथाथ श्रद्धा, 
ज्ञान शोर चारित्र श्रगट पर॑ तो उसक श्रनादि ससारदुख 
का श्रत हो जाये भौर भविवाशी मोक्ष सुख प्रथट हो। इस 


लिये भ्रात्माथियो को सब उद्यमपूवव उसी का प्रयत्न करना 
श्रावश्यक है । 


(३६) मिथ्यात्व॒ 
अपने भात्मस्वरूप सम्बधी भूल वा मूल का रख मिस्यात्व 


तीसरा अध्याय (4 


ही है। प्रपूण ज्ञान के कारण वह भूल नही है. कितु मिथ्या 
मायता के कारण स ही भूल है, भ्रौर उस भूल के निमित्त 
समञ्रय गुण विकारी हो रहे हैं। समस्त बघा म मूल कारण 
प्रिध्यात्व ही है और वाधो में सव प्रथम मिध्यात्व ही दूद 
हाता है. मिथ्यात्व दूर होने के पश्चात्‌ दसरे ब धो वा ग्रल्प 
काल में हो नाश हुए बिना नही रहता । जहा तक मिथ्यात्व 
हाता है वहाँ तक झय भोई बंधन दूर नहीं हो सकते। 
इसलिय सव प्रथम श्रात्मस्वरूप पी पहिचान के द्वारा मिथ्यात्व 
को टालना चाहिये। बाह्य ध्याग से श्रथवा शुभभाव फरने से 
मिध्यात्व दूर नही हो जाता कितु वह यथाय श्रद्धा (सम्यरब्शन) 
से ही दूर होता है । 


(४०) धानी और थ्रनानी की भावना 


अपने परिपृण स्वभाव वी पहिचान होने से मिथ्याहप्टि 
को इच्छा पर में बदती है, इसलिये कही भा उसकी 
इच्छा मर्पाया को प्राप्त वही होती । पूरा स्वभाव की भावना को 
भूला इसलिये पर म ही पूरी भावना करता है-पर विपयों बी 
छसब मर्याठा नहीं है। चानी को प्पने परिपूण स्वभाव वा 
भान हुग्रा है, घौर उस स्वभाव में ही सत्तोप है इससे पर 
विपया को ग्रहएा करने की भावना शांत होगई है। चानी 
धर्माप्मा को चक्रवर्ती राज्य भौर हजारो स्त्रियों का सथोग हो, 
और राग हो तथावि किसी परविषय को ग्रहण करने वी 
भावना नही है शौर उन विपयो मे सुख की कल्पना मही करते । 
ज्ञानी वे भ्रपने चानध्वभाव को पूण करके राग को दूर करने 


४६ मोक्षमार्ग प्रषाराद की रिएऐं 


की भायता होती है । जहाँ स्वभाव को ही पूण जानशर उसी 
की रषि थी है यहां चानी थे प्रत्य पदार्थों की भावना हे 
हा सकती है ? झलारी को अपन त्रिषात झोर भिलोवओे 
नाता पृपस्वभाव की प्रतीति नहीं है, प्र्षाव उसे परक्रिषर्यो 
में रचि है, इसतिय उसे तिपाल के पर पदार्षों वी ग्रहण करे 
की इन्छा हो रही है। वानी वे पर यस्‍्तु को प्रहण मरने वी 
इच्छा सही होती कि तु ज्ञापशूति पवित्र छुद्ध भएमर्वरूप दे 
भान मे प्रपनी धूण निमल झात्मपर्याथ को प्रगट मरते की 
भावना है । पुण्य वी मावना भी उनने नहीं है। ज्ञानी भ्रपी 
शुद्ध स्वभाव व भान झौर भावना को स्थिर रखकर, पुर्पाष 
की प्रताक्ति से मिचलीदशा मे राग-द्वप मे मुक्त होते हैं कितु 
राग द्व प वो स्थिर रपू या विपया वो ग्रहण परों-ऐसी भावना 
उनये नही रहती । राग दर प हो उस शहमथ भी उसे दूर करने 
मी सामथ्य द्रव्य में विद्यमान है-इस प्रकार द्वत्य की प्रतीसि 
है भौर उसवी भावना है। इसस उनकी भावना रामनद्रप म 
नद्दी पढ़ती कि तु राग 6 प॑ रहित घुद्धस्वभाय मे ही भावना गरी 
वृद्धि होती है प्रौर उस ध्वमाव वी भावना व॑ वल से शाग्वप 
का नाथ हो जाता है । 


प्रभावी के जब राग ढ प हो उसी समय उसे दूर बरम 
वाली सामथ्य की श्रतीति नही है इससे थह एकागरसरूप से 
रागद्वेप की ही भावना करता है और सब पर द्रव्यां व] 
ग्रहण करने को इच्छा रसता है, ज्ञानी और प्रनानो की 
भावत्रा में यह मूल झ तर है। थानों स्व पटाथ की भावना 
और एकाग्रता के बल से पृण हो जाते हैं प्रौर भवानी पर- 


४३ होमरा अध्याय छ्ज 


7/ प्रटाय की भावना क बल से स्व पदाम था पनादर बरव 
| मूट-जड़ वे समान हो जात हैं । जिस जिसवी भावना-यचि 
“ हावी है उसी भ्रार उमशय परिणमन होता है। भानी को 
स्वभाव कौ रत्रि होते से स्वमाव्रल्यारप परिणमन हांता है 
४ श्र प्तानी का विक्षार वी दखि होने से उसका परिणमन 
४ विशारदशारप ही होता है | 


आत्मा घतायस्वष्प प्ररूपी वस्तु है, वह पर पदार्थों से 
शिनहैं। विमी भी पर पटाथ का वह प्रहण प्रथवा स्याग 
नही क्रता। मैंपर वा ग्रहण कर सकता हैं भौर त्याग 
$ कर सकता हैं--ऐसा श्रवाी मानता है, कि तु यह जिपरीक्त 
3 मायता हैं) पर या ग्रहण-त्याग कर सकता है-ऐसी मायक्षा 
जर तक रहती है तथ तब उसका पर पदार्यों के प्रति राग द्वप 
दूर नहीं होता प्रौ- पर का ग्रहण-त्याय करने की इच्छा जहीं 
/ विती | यहू तो बाह्य पदार्थों की स्घपृूल बात है। वास्तव में 
भ्रात्मा कौ पयाय मंजां 'ुभभाव हो चाह भी जो रफने 
योग्य मानता है उसे तिवाल के परिपयों को ग्रहथ बरने वी 
मावना है। पुण्य का पंच जड़ का सयोग है, इसलिये जिसे 
पुण्य वी इच्चा है उस्त जड़ वी इच्छा है भौर जिस एक 
जड़ पटाय को इच्छा है उसके एसे समस्त पदार्थों वो इच्छा 
अ्व्यक्तत्प से विद्यमान हो है । ऐसा जीव भत्रे ही पचमह्ाश्नत 
का पालन करता हो, चाहे जितना त्यागी हो शोर चाहे 
जभी मर्थादा बाँध रखी हो क्लतु उसकी मिपसीत मायत्षः्में 
तियाल के विपया का सवन है । 


ज्ट मोछमार्ग प्रकाराक की छिखें 


पहो | झयपा स्वभाव वूण है, सब प्रक्षार से परियृ्ठ 
है, उसवा भाहात्म्य जीव वो नही पध्ापा | स्वयव पात्र होरर 
चानियो वे पास से प्पने स्वमाय की यथाथरूपस जाने तो 
उस भ्रपनी महिमा भाने से पर थी महिम्ता सहज ही ए? 
जाये । जीव ने अपने स्वभाव की महिमा को नहीं जाना इस 
लिये पर को भावना वी) जिसे जिसकी भावना हो यह उसी, 
में पृण वी भावना करता है। पस्त की रुचिवाला पस्ते वा 
भावना को सीमा नही बाँधता, विःतु जितना मिले उतना हा 
प्राप्त करमे की भावना करता है। वसे ही जिसने भपने पूण 
स्वभाव को जाना है वह उसी वी महिमा लाकर धूणवा प्रगट 
करने वी भावना फरवे पूण सिद्ध होता है। भौर उस स्थ 
स्वभाव को जिसने नहीं जाना है वह पर वी भावना द्वारा 
पर पदार्थों को प्राप्त करता चाहता है। वितु पर पदार्थों को 
प्राप्त करना, वह भ्रपने हाथ को बात नही है। किन्‍्ही भी पर 
पदार्थों को जीव ल ही नही सकता, इससे पर या ग्रहण 
करने की विपरीत भावना द्वारा जोव ग्पना शक्ति को हार देता 
है, उसब फ्लस्वरुप निमोददर्शा होती है । 


अज्ञानी का विपय ही राग है राग व रसने योग्य माना 
श्र्थात्‌ राग के विपयश्चूत परपदार्थों वो भी रछना चाहता 
है। इसप्रत्रार अनानी जीव परद्रव्यो जौर विय्रार के. 
साथ सम्ब घ स्थापित रखना चाहता है कितु असयागी चान 
स्वभाव के लक्ष्य से उत्त सम्बघ वो ताडता नही है । ज्ञानियो 
ने स्वभाव के साथ एकता प्रगट करके विकार और पर वस्तुओं 


+सरा चअध्याय छा 


के माय वा सम्बन्ध त्ोट दिया है । भाती गो भपने चाता- 
घिटान द स्वर्प का भात्र है भौर दृष्टि में वही स्वभाव 
पभ्राटरणीय है, परविषय वभी भी प्रादरभीय नही है । उसने 
प्रबनावुयापा राग्रद्ठप का भरभाव तो हाथया है, धव जो 
प्रत्म रागद्धप शेप रहा है उसमें भी पर द्रष्यो का प्रहण या 
त्याग करना सो मानते ही पही । 


थाई वानी हजारों स्िया वे सयोग का उपभाग मरते 
हुए दियाई दें, वितु जड़ स्पा भौर उमके प्रति राग-एइम 
दोगा को वास्तव मेवे नहीं भोगत, परातु भपने भस्पर्णी 
भानभाव का ही उपभोग बरते हैं। ता राग है उसे दोपरूप 
जान तेते हैं। राग वी भावना नही है, किसु स्वय प्रद्त स्वभाव 
में परिशामित होकर पूण फी भावना परते हैं। ग्रगानी जोव 
स्रा को प्रौर उसक भ्रत्ि राग को भोगना मानते है, जितने 
एक भी स्पष को भोगने बी भावता है उचह विकाल के स्पा 
का उपभांग करने बी भावना है, क्‍योंकि उनकी हष्टि ही 
भस्पर्यी प्रापमा को भूलवर स्प पर गई है । 


यह स्पा भोगने योग्य है'-इसप्रवार भतानी जीव जड़ 
स्पा को भोगना मानत हैं, इससे उनका पुरुषाय स्पर्रादि 
पर द्रव्या के भ्रति राग में रुवा गया है, विन्‍्तु वे श्रपने 
पुदपाथ को स्वमावामुख नहीं करते | चानी जीव ऐसा मानते 
हैँ कि में पर स्पशा का उपभोग कर ही नहीं सकता'-इससे 


स्पर्चादि परद्रव्यों के प्रति राग के प्रुद्पाथ का बल नष्ट हो 


सकन्यरगज २ 


दे माहमा्ग प्रकाशक की हि 


गया है श्रौर ग्रवते स्वभाव वो भावना द्वारा पुद्याय की 
स्वो मुख किया है । 


अज्ञानी को स्वभाव वी रुचि छटकर स्प वी रुचि है, 
इससे याह्य म वह सवस्व-्त्यागी दिखाई रहता हो तब भी 
आतरग में राग थी और राग के फल की रूचि होने से 
उसी समय तौनलोक वे थिपया को मोगन वा प्रमिप्राय विद्य 
मान है। चाती है मात्र प्रा्मस्थभाव की ही रुचि है, उसके 
याह्य म छह ख्वणष्ट के. राजपाद वा संयोग होने पर भी रुचि 
में तो उस सबसे प्रलिप्त हो है, उसकी रुचि विसी परद्वाय 
से नही उलभती। पुरुपार्थ त्री धर्नक्ति क कारण चातो बे भी 
गामक्ति हा, किसु पर का उपसोग करने को भावना नही है, 
और राग की भी भावना नहीं है । 


श्री बीतराग वी द्ाथी का श्रवरा भी पर विदय है और 
स्री भी पर विपय है, ज्ञानी व बिसी भी पर विपय वी रथधि 
नदी है । वीतराय की वाणी के श्रवण की भी भावदा वानों 
के नही है । भ्रपुभराग की दुर करने करने से शुभराग आय॑ भौर 
घीतराग वी वाणी का श्रवण करे तथापि उस समय भी ऐसी 
भावना है कि-इस शुभराग श्रोर वाणी था लक्ष्य छोड़कर स्थ 

भाव मे स्थिर होजाऊँ। झचानी जीव सो को बुरा और भग 

वान को वाणी को अच्छा मानकर परविषय में दो भेद 
करता है, परतु मेर स्वभाव स समस्त परविषय मिन हैं-- 
इसप्रकार वह स्व पर के भेद को नही जानता। भ्रज्ञानी की 
श्रवण की और उसके राग की भावना है, जिसके वीतराय वी 


हासरा अध्याय घर 


वाभी को श्रवर् करने की भो रुचि है उसके सटव पर विपयो 
के स्‍्रवलम्बन को भावना है, क्रितु पर विषय से हटकर स्वरूप 
बाय लख्य बरने वी भावना नहीं है। चाना के भ्रात्मस्वर्प 
पा सप्य है, इसस वोतराय की बाटी को श्रवण वरने कौ 
मच नहा है । 

मुग्य दो दियाए हैं--पा तो प्रात्मस्वभाव की मुस्यता, 
प्रधवा विधय। की मुस्यता | यटि पर पदार्थों वो जान लू तो 
मरा भाव भौर सु प्रगट हो-ऐसी भझपानों की मायता है 
झौर इमसे उसके निरतर विपया की ही मुस्यता है। जानी 
मे एंपी भावना है विः प्र तरस्थमभाव मे एवाप्र होओे तो 
पान प्रौर सुख प्रगट हो, इसलिये उसव निरतर स्वभाव की 
मृमग्यवा है । 

प्रपने चान में श्रकालिक' प्राध्मस्वभाव की मुरयता झोर 
विज्ञाराटि की गौणता करना सो सम्यग्ज्ञान है पभ्रौर प्रपने 
शान में विकारादि को मुग्यता फरना तथा शुद्स्वभाव को 
भूल जाता सा प्रतान है । 


(४१) इच्चाएँ दूर करने के लिये घानी भर भ्रज्ञानी 
की मान्यता का मद्दान्‌ अन्तर 


भ्रणानी एमा मानता है कि मेर जो कुछ भी इच्छा होती 
है, उसका दुख परवस्तु का ग्रह करने से दूर हो जायंगा। 
जिस परवस्तु के सत्य से इच्छा ,होतो है उस परवस्तु को 
प्राप्त कर सू' तो मेरी इच्छा दूर हों जायेगी भौर श्ाति होगी, 
श्र ९ 


प्् सोक्षमार्ग प्रकाशक की ढिरें 


अपानी जीव विपयो क) ग्रहण करके इच्छाग्रो को शाव 
करना चाहता है, अर्यात्‌ ईाद्वियाँ पृष्ठ रहें तो विपय ग्रहण 
करने की शक्ति बढ़े-ऐसा मायकर धनेक उपायो द्वारा ई द्रया 
वी पुष्टि करना चाहता है। भव, ई[ द्रयो द्वारा प्रवतमान पाने 
तो भ्पने स मुख हुए विपयो का ही क्चित्‌ ग्रहण कर सकता 
है, इससे प्रचानी प्रनेक उपाय करके ई[ द्रया का झ्ौर उनके 
विपयों का सयोग वरना चाहता है, भशौर इससे इच्छा को 
शात करने के लिये इरद्रिया की पुष्टि, पर विपया का संयोग 
श्रौर उनका उपभोग करना चाहता है । इन उपाया से तो झ्रावु 
लता उल्टी बढती है | पर तु उस भूढ जीव की दृष्टि पर के ऊपर 
हो है, विषय सेवन की भावना में झरात्मा के विचार का अझव- 
काश ही उसे नही मिलता | यदि ग्रशमात्र भी विचार बढ़ाकर 
श्रात्मा की ग्रोर देखे ता उसे ध्यान भ्राये कि ज्यो ज्यां में पर- 
विपया को प्राप्त करने की श्रौर उह भागने को भावना करता 
है प्यो त्यो इच्छा शात्त नही होती कितु उल्दी बढती जाता 
है । इसलिये इशन्छा रात करने का उपाय विपयग्रहण नही, 
कितुझयकोई उपाय है। 


चानी ऐसा समभते है कि ई दय विपया के स मुख 
होने से मुके यह इच्छा हुई है, यदि में ग्रात्मस मुख होऊँ 
तो यह इच्छा नष्ट हो जायेगी। सयोग हो श्रथवा न हो, 
और इगद्रियाँ भी हा या न हा-मंरी इच्छा का ज्ञात होमा 
उनके प्राघीन नहीं है। ऐसो भावना हान के कारण भानी के 
हाद्ियां, उसके विषय और उनकी झोर का राग--सबकी 


५ 
एदापरा झ योप डर 


" भावना नहीं होती, विसु मा प्रात्मस्वमाव वी एकाग्रता की 
" भावना होती है । तथावि सानी के सयोग हो झौर प्रासक्ति 
गा राग भी हो, किसु जिगी पर्यस्तु का भोगने बी भावना 
7 ढनते नही हाती, रत नहीं होती । भासक्ति वा राग होना वह 
! वदमान जितना झाप दोप है, कितु उसम प्रमिप्राय वा दोप 
| नह है। भौर पर की दि होना सो महाव्‌ दोप है, उप्तमें 
: प्रभिप्राय वी ही भूल है । 
॥. प्रतानी के जब इच्छा हुई तथ उसने उस इच्छा को 
जाता झौर पर विपया को भी जाना, किन्तु उस समय इच्छा 
। भौर परवस्तु से भिश्न-ऐसे ध्रपने भानस्वभाव बी एवाग्रता- 
|; परूकक धात वरना चाहिये, उसके वदले स्वभाव को भ्रुलक्र 
हा में भौर परविषया में एक्प्र हो जाता है इसलिमे सवा 
भान मिथ्या है, सलशिव है, वह प्रल्पकाल में ही नाग हो 
जायगा । यदि स्वभाव के लक्ष्य सं चान बरे तो वह भान 
मम्यक् हो गौर स्वभाव की एकता वाला हाने से वह निर तथ 
। स्थिर रहू । 


भानी थे जय इच्छा हुई तव उहीने उस इच्छा को 
जाना, परवियया वो भी जाना भौर उसी समय इच्छा भ्रौर 
परविषयों स भिन्न स्वभाव का भी जाना । यह अपने स्वभाव 
की एकवा वा स्थिर स्सकर इन्छादि को जान लिया, किशतु 
उनकी भावना नहीं की, इसलिय उस समय भी उतके झह/ा 
भान में वृद्धि हुई और इच्छा नप्ट हो गई + ्ं 
दुप़्दूर हरने के भ्रज्ञानी के 


८३ मौक्तमार्म प्रशाशर की किए। 


केयावि-इच्द्रियों द्वारा विपया का ग्रहण होनस मरी इच्चा 
पूण होगी--ऐसा जानकर प्रथम तो वह अवेव प्रकार व भार 
नादि के द्वारा झीद्रियां वो प्रन्‍ल बनाना चाहता है भ्रोर एस 
ही जानता हैकि यदि इद्रियाँ प्रवल्त रह तो मुममे विपय 
ग्रहण फरने बी शक्ति बढ़े । इद्विवा वो प्रवल बरने वे लिये 
अनेक बाह्य कारणो यो प्राप्त करना चाहता है। इकद्रियाधीन 
प्रवतन वरता हुप्ला नान तो अपने सस्मुण् हुए विपयों वा 
ग्रहण कर सकता है, इससे वह भनंक बाह्य प्रयत्नों द्वारा 
विषयों भौर इतद्रियों का सयोग करना चाहता है। प्रतक 
प्रत्रार के भोजनादिक बा सयोग जुटाने के लिये भ्रत्यत सेट 
सन्त होता है । णव तक वे विपय ईद्रियसस्मुख रहते हैं 
तब तक तो उनवा किचित्‌ स्पष्ट भाहत्व रहता है, वि'तु 
परदचात्‌ मन द्वारा स्मरण मात्र ही रहता है श्रोर काल व्यतीत 
होने पर बह स्मरण भी म द होता जाता है-इससे उन विपयों 
को प्रपने प्राधोन रखन का प्रयत्व करता है भोर प्रतिक्षण 
उनका ग्रहण करता रहता है। ईद्वियो द्वारा तो एक समय 
में किसो एक ही विपय का ग्रहण होता है, क्ितु यह जीव 
झतेक प्रकार के विपया को प्रहणा करने की इच्छा रफ़्ता है 
इससे झीघ्रतापूवक एक विपय बरी छोडकर दूसरे को ग्रहण 
करता है भ्ौर उसे छोडबर प्राय को लेता है। इस प्रकार 
विपया के शभ्रथ से दुखी रहता है भौर स्वय को जता 


भासित हो बसा हो उपाय क्या करता है, किततु भन्ञाती के 
वे सभी उपाय व्यय हैं । 


प्रपनी इच्छानुसार बाह्य बढ्तुआ का सयाग होना अपन 


् 


| 
। 


ह[सर अध्याय घ्ज 


श्राधीन नही है भौर क्दाचित्‌ उस प्रकार का सयोग हो जाय 
मो भी उसका चादत्व बटना, वह कह्टी इशद्रिया वी भ्रवलता 
से नहीं हाता, क्तु झपने चान-दक्षग की विवासणाक्ति 
मवृद्धि कर तो भादृत्व बढ़े । किसी का हरीर पुष्ठ होने 
पर भी उम्रमें एसी शक्ति प्राप दसन में झातो है भौर 
किसी का शरीर दुबल हो तथापि उसमें ऐसी क्षक्ति श्रधिक 
ट्खिलाई देती है । इसलिये भोजनादि क द्वारा इद्रियों को 
पुष्ट करने से कुछ भी सिद्धि नही होती। कितु कपायादिक 
कम हाने से चान-दगन में वृद्धि हाती है श्नौर उसी समय 
विपयग्रहण रक्ति बत्ती है। श्रषधानी जीव विपया वा ग्रहण 
करक इच्छा को गाते वरना चाहते हैं-उह समझाने के लिये 
यहां कहा है कि ह भाई ! विपयों का ग्रहण भी यान दशन 
शक्ति के बढ़ने से ही बढ़ता है, इसलिय तू प्रपन ज्ञान दशन 
को सनाल । और फिर, विषया का संयोग मिलता है यह 
ग्रधिक समय तक स्थिर नहीं रहता, तथा समस्त विपयो का 
संयोग भी नहीं मिलता, इसस जीव के उसबी प्रावुलता ही 
बनी रहनी है, झ्लौर उन विपया को श्रंपत भ्राधीन रखकर 
जहनी जल्ही ग्रहण करना चाहता है, कितु वे भपने प्राघीन 
जहीं रहते, क्यावि 'यह भिन्न द्रव्य स्वयं अपने अपने झ्राघीन 
परिषुमन करते हैं ।” यह जीव प्रत्य त व्यादु्न हाकर सब 
विधयों को युगपत्‌ ग्रहण बरन के लिये प्रावुन रहता है भौर 
एवं विषय को छोडकर दूसरे को ग्रहण बरतें के लिये भो 
यह जीव दोंड घूप करता है, किंतु परिणाम मे उसके इच्छा 
श्री रोग ज्यों का त्यादवी- रहता है श्र वह दुखी होता 


झ्स मोश्मार्ग प्रकाशक की क़िर्र 


रहता है, जसे “ऊँट के मु ह में जीरा डालने से क्‍या उम्दा 
भूख दांत हो जायेगी ? नहीं होगी, वैसे ही जिस सब 
विपया को ग्रहण करने की इच्छा है उसक एक विपय की 
ग्रहण होने से विसप्रकार इच्छा दूर होगो? धोर इच्दा 
शातत हुए बिना सुख भी नहीं होगा, इसलिये भजञानी के यह. 
सभी उपाम व्यथ हैं ! 


स्वयं समस्त पर घिवया वो ग्रहण वरन की इच्छा बरता 
है कितु उन सवको एकसाथ चांत करने का सामथ्य भ्रपन 
में प्रगद नही हुप्ता है। यदि इच्छा तोड़कर ज्ञानस्वभाव में 
एकाग्रता करे तो कैवलज्ञान प्रगठ हो प्रोर उसप्न एब्साय हां 
सव पदार्थों का ग्रहण हो जाये, इससे उसकी विषय ग्रहण 
थी ग्रामुलता नष्ट हो भोर सम्पूरा सुखी हो जाये। भजानों 
वास्तव मे पर विपया को ग्रहए नहीं कर सकता, मात्र उह 
जानता है भौर उनम एक्त्वबुद्धि से राग करता है, तथा पर 
को प्रहण करने की विपरीत मा यता से भाजुल्ता द्वारा दुखी. 
होता है। ज्ञानिया ने पर के साथ की एक्ट्वबुद्धि को छोड 
दिया है, इसलिये उनके पर का ग्रहण करन वी मायतापूवक 
के सव राग-द्रेप नेप्ट हो गये हैं भ्ौर ज्ञानस्वभाव वः ग्रहण 
द्वारा (एकाग्रता द्वारा) ज्ञानको क्रम बढ़ाकर केवलज्ञान प्रगट 
करते हैं, वहाँ समस्त पदाथ ज्ञात में एक ही साथ भांत होते 
हैं) इससे सभी विपयो का ग्रहण (ज्ञान) करन के लिये भी 
स्वभाव की एकाग्रता ही उपाय है। समस्त लोक किसी को 
मिलना नही है कित्तु उसका ज्ञान तो प्र ग्रक जीव कर सकता है। 


बापतरा अध्याय <8६ 


प्रश्न --विपय ग्रहण वे द्वारा हम कई जीवों का सुसी 
होता देसते॑ हैं, तो फिर झाप उच्त उपाय को सर्वषा मूठा 
कस बहुते हैं ? 

उत्तर---विपय-ग्रहण से तो व॑ जीव सुत्री नहीं होते 
किलु भ्रमवश उससे सुख मानते हैं। यदि व विपय ग्रहण 
क द्वारा सुखो हुए हां तो उनको धाय विपयो की इच्छा 
कस रहे ? जस रोग मिट गया हो तो फिर दूसरी भोपधि 
कोई क्सिलिये साथे? बस हो, दुख दूर होने के पश्धात 
भ्रय विपय वी इच्छा वह क्सिलिये बर ? यदि विषय ग्रहण 
फरने वे परचातु इक्दा शांत हो--भक जाये तो उस जौबे 
को सुखी वहा जाये, वितु वह ता जेब तक इच्छित विपयो 
वा ग्रहण नहीं हाता तब तक विपया की ही इच्छा बरता 
रहता है, एक दाए भी इच्दा बिना नही निकलता । उसे सुत्री 
कम माना जाये ?े जसे काई शुधातुर भिखारी प्रपने को भ्रश्न 
का एक बण मिलने से उप्तदा भक्षण करवे सुख मान, उसी 
प्रवार यह महा ठृष्णावान जाव कसी एक विपय वा निमिसत 
मिलने से उसका ग्रहण करके सुख मानता है, वितु वास्तव 
में यह सुख नही है । 

प्रश्य --जस्ते एक एक धण मिलने पर श्रपनी भूख शान्त 
होती है बम ही एक एक विषय वा ग्रहण करके अपनी इच्टा 
पूण करे ता इसम क्या दोष २ 

उत्तर -यदि सभी दाने एकत्रित हा जायें तो ऐसा ही 
भाने सकते हैं, किठु दूसरा दाना मिलने स प्रथम दाने का 

१२ 


रे मोक्षमागे प्रकाश्य की किए 


नियमन हो जाये तो भूख कस मिटे ? उसी प्रवार जानते मे 
विषया का ग्रहण यदि एकत्रित होता जाये ता इच्छा पूरा हो, 
कि तु जब दूसरे विषय वो ग्रहरा करता है तब पहलेणों 
विपय ग्रहण क्या था उसका नावृत्व नही रहता, तो इच्चा 
कस प्रकार पूण हो ? इच्छा पूण हुए बिना प्राकुलता नही 
मिटती भौर भ्राकुततता मिटे बिना सुखी नहीं बहलाता । यदि 
जीव स्व पर का भेदचान करे तो उसका चाम क्रमश विमसित 
होता जाता है और प्रत मे पृण ज्ञान म समस्त विष एक 
ही साथ ज्ञात होते हैं, भौर वहाँ श्रावुलता नहीं रहती । कि तु 
स्वभाव को भूलकर मात्र पर को जानता है--वह चान क्षणिक 
है| स्वभावाश्रित चाव नित्य में मिल जाता है । 


श्रौर एक विपय का ग्रहण होता डे बह भी यह जीव 
मिथ्यादशनादिक के सदुभावपूवक करता है, भर उससे 
उल्टा भानादि गुणों का विशेष श्रावरण करता है। श्री प्रवचन 
सार म अ्रध्याय १ गाया ७६ मे वहा है कि-इर्द्रियो से प्राप्त 
हुआ सुत्र पराघीन, बाधायुक्त, तिनांशोक, वध का कारण 
भौर विपम है, इससे वह हुस वास्तव में दुख हो है। इस 
प्रकार समारी जीव अनादिकाल से जो उपाय कर रहा है वे 
मिध्या ही हैं । 

तो मच्चा उपाय क्या है ? बदि अपने स्वभाव की एक्गग्रता 
से इच्छा दूर हो भौर एकमाथ सव विपयो का ग्रहंणा रहे 
तो यह दुख दूरहा। अब, झाव्मस्वस्प वी एकाग्रता त्तो 
उम्की पहिचान करने से ही होती है, इच्चा तो मोह के जाने 
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प हो मिदती है धौर सबका एकसाथ ग्रहण तो वेवलभान 
हान मर ही होता है। इससे उसका उपाय सम्यरइन, चान, 
पारित्र ही है, उसमें भी मुध्य सम्पग्ल्यन है। यही दुँ या यो 
दुर करने का भोर सुस्त अंग बरत का यथाथ उपाय जानना 
श्राहिपे । 

(०२) घान दु प का कारण नहीं है रिन्‍्तु 

मोह दुष्प फा कारण है। 

क्षायोपहमिक भान हु रु का बारण नही है पिनन्‍्तु इच्छा 
ही दुख वा कारण है। पदार्थों बा जायनता दु स वा कारण 
नही है डिनु मोहस विपय ग्रहण वी णो इभ्ष्ठा होतो है 
यहा ६ु स का मूल कारण है। घान यहि स्वय दुरा भा बारण 
हो ता ज्यों ज्यो ज्ञान में वृद्धि हो बसे ही दु से भी बढ़ता 
जा4 प्रौर चानरहितता सुप्त का कारण सिद्ध हो। वसा 
होने से जड़ को भा पूण सुस्त मानना पड़ंगा। बिल चान तो 
अ्रपना स्वाभावित्र भाव है वह दुस्य का कारण नहीं है 
बिजु क्षायोपामिक्त भाग वे साथ जितना मोह मिश्रित है 
उत्तना ही दुस है । 

प्रश्न --क्सी या पुत्र परदे में हो और वहाँ उसबी 
मृयु हायई हो, वितु जब तब उस मनुप्य को पुत्र को 
मृत्यु सस्याधी चान ने हो तुब तक उसे उस राम्बधी दुख 
नहीं होवा, और जब उसे पुत्र की मृतम बा भान हाता 
है तव उसी समय दुख होता ् ही दुसबवा 
कारण है २ 


धर मोक्षमार्ग प्रकाशक पी रिरें 


उत्तर --नही, वहाँ पान दु स का वारण नहीं है विदु ' 

पुत्र के प्रति जो मोह है-वद्दी दुस का कारण है। यदि 
ज्ञान दुस का कारण हो तो जिस जिसको उसके पुत्र वी 
मृत्यु का नान हा, उन सबको बरायर दुख वयो नहीं होता ५ 
जिस जितना मोह है उसे उतना ही दुख होता है। जिम 
समय उस मनुष्य को पुत्र बी मृत्यु का भान हुप्ना उमी 
समय उस मनुथ्य ने झतरग भान द्वारा वैदाग्य लाबर मोह 
न किया होता तो उसे शान होने पर भो दु स नही होता, 
क्योकि दुख का कारण चान नही कितु मोह है। मिथ्याह£ 
ऐसा मानता है कि जाना इसलिये दुस हुआ, प्रथवा पुत्र 
की मृत्यु हुई इसलिये दुख हुप्ना-यह दोनो बातें मिथ्या हैं । 
जितना मोह करता है उतना ही दुख होता है-पद्दी एक 
सिद्धा-त है । सयोगी पदार्थों 'के प्रति मोह से जो दु ख होता 
है उस दुस को टालने का उपाय परवस्तु का सयोग प्राप्त 
करना नही है, श्रौर इतीद्रिया की या इच्छा की पुष्टि भी उपाय 
नही है “वास्तविक उपाय तो यह है कि सयोगी पदार्थों की 
हष्टि छोडकर झसयोगी ज्ञानस्वरूप प्राप्मा की हृष्टि भौर , 
एकाग्रता करे तो दुख दूर हो । ससार की किसी भी वस्तु में 
इस प्रात्मा का सुख नही है, सुस तो श्रपने प्रात्मा कौ हृष्टि 
करने से ही प्रगट हो सकता है । 


प्रइन --कोई जीव सो रहा हो भौर उसी के पास्त सप 
बठा हो, जव कोई उसे जगाये और कहे कि भाई, तेरे पास 
सप बैठा है, तब उसे तुरात हो भय होता है। जब तक 


चामरा भ्रष्याय ध्र 


सप्र का नाव नहीं था तबतक उसे भय नहीं था, इसलिये 
नान से ही भय हुआ्ना, इसप्रकार चान को ही दुस का कारण 
मानना पड़ेगा ? 


उत्तर --नही, चान दुख का कारण है ही नहीं। उस 
मनुष्य को सप का नभान करने से भय नही हुम्रा, वितु 
परीर के ममत्व के कारण ही भय हुमा है। सोते समय उसे 
कम दुख था और सप का चान होने से दुख बढ गया 
एमा नही है। सोते समय शरीर की जितने भरत में ममता 
है उतने ही 'प्रश म॑ उसके प्रतिकूलता वा भप भी ग्रव्यक्तर्प 
से विद्यमान ही है। पहन भ्रनुव्ूलता के राग की मुम्यता थो 
प्रव प्रतिकुलता के द्वप की मुख्यता है कितछु दोनो समय 
जितने भ्रश में ममत्व है उतने ही श्रता म दुख है। यदि 
सप्र का भान दुख या कारण हो, तो उसी सप को कोई 
मुत्रि देखें, कितु उहें किचित्‌ भथ क्यों नहीं होता? वयोक्षि 
उहें धरीर +र ममत्व नही है, इससे प्रतिकुलता का भय नहीं 
है। जिस मनुष्य को सप वी उपस्थिति में भय होता है उसे 
सपर की श्रनुपल्थिति वे समय भी भ्रपनी ममता के कारण 
दुख का बेदन तो थाह!। जिसे जितने ग्रग में प्रनुश्नलता 
की प्रीति हो उमे उतने ही भ्रश में प्रतिकुलता का भय अथवा 
द्वप होता ही है । 


(४३) दु स के दो प्रकार 


ससारी जीवा के दुख के मुम्यरूप से दो भाग होते हैं। 
१--अपने स्वभाव को भूलकर मिध्याहष्टि लोव समोगा 


ध्छ मोक्षमार्ग प्रसाशक की खिरं 


में से सुख लेना चाहता है, कितु मयोग उसके श्राघोन नही 
हैं इसलिये वह प्रतिक्षण ग्राकुल व्याकुल होता है भौर दूज़ी 
ही रहता है। ऐसे जीवो को एका त दुख है, स्वाभाविक 
सु का वे भ्रशत अनुभव भी नहीं करत, उनवे प्रतिशण 
श्रनात दु ख है। 

३--प्रपना स्वभाव ही परिपूण सुखरूप है-ऐसा भानी 
जीवा ने जाना है, इससे वे कि ही सयोगा म॑ सुख नहीं 
मानते, भौर चाहे जसे सयोग वे समय भी उनके स्वाभाविक 
सुख का भ्रशत अनुभव तो प्रवतमान रहता हो है, तथापि 
झभी जब तब सम्पूणाः स्वरुपस्थिरता न हो तब तक इर्द्रिय 


3 38, 20000 240 हर 


विपयो की प्रामक्ति से राग-द्वेप होता है-उतने अश्म में वे भी : 


दुसी ही हैं। कितु वह दु ख अल्प है । 

श्रनानी का तो सुख-दु स के श्र तर की ही खबर नहीं 
है, वह तो प्रनुज्न्ल सयागा को ही सुस्त मातता है, उसके 
वास्तव म दुख वम नहीं होता। चानोजन ही सुख दुख के 
भ्रन्तर को जानते हैं, भौर उनके ही दुख कम होता है। 
आ्राप्मा की यथाय पहिचान के पश्चात्‌ ज्या ज्यों वीतरागभाव 
मी वृद्धि होती है त्या प्यो दु व दुर हाता है । 


(४४) प्रत्येक पस्‍्तु की स्पृतन्त्रता 


अ्रनानी जीव एंसा मानता है कि मे परवस्तु का सयोग 
प्राप्त कर सकता हूँ,-वह तो स्थूल भूल है । और फर्मोदिय के 
कारण सयोग प्राप्त होता है -यह वात भी बयाथ नहीं है। 
प्रत्येक वस्तु स्वतत्र है इसलिय प्रत्यक परमाणु व सयोग वियोग 


तांत्तत भभ्याय धघ्र 


को किया स्‍स्वय प्रपने से स्वतत्र ही होती है, उसवा कर्ता 
कोइ प्रय पदाय नहीं है॥ भात्मा तो परवरतु बे संयोग 
वियोग वा बर्ता नहा है, विन्‍तु कम वे कारण समोग 
वियोग होता है-ऐसा वहना भी निमित्त वा कथन है। सयोग- 
वियोग का पर्ता जोब नहीं है-ऐसा धिद्ध बरने बा लिये 
विमित्त से बम वो उसका कर्ता बहा है, यहाँ परम मा 
हाना (ग्रलित्व ) सिद्ध किया है। यल्तुस्वभावस दस तो 
परवलनुएँ बम थे भ्राधान परिषामत नहीं होती । जगत 
की बाई भी वस्तु कसी भय वस्तु के झाधोन नहीं 
है। परवर्तु ऐसी पराघीन नहीं है कि क्रात्मा इच्छा बरे 
उसके कारण से वह प्रावाम । प्राप्मा राग द्वव बरे भोर कम 
बाघ हो वहां बास्‍तव म प्राप्मा ने राग द्वेप किया इसलिये 
कम ब्चे-ऐसगा नहीं है वितु परमाणु ही प्रपनी स्वतश्र 
याग्ता से उस समय स्पय बमरूप परिगामित हुए हैं। एसे 
स्वाधीन वस्तुस्थभाव का जान ले तो जीव की स्वमावहप्टि हो 
भौर सयोगहृष्टि दूर हो जाये । 
(४४) परद्रव्य में दुध्ध भी रने की इच्छा वी निर्थक्ता 
और उसे छोड़न की प्रेरणा 

है जीव ! तू भ्रपने स्वभाव को भूलबर भी परद्रव्य मं 
कुछ भी बरने को समथ नहीं है। तू श्रपरो भाव में श्रनुकूल 
सामग्री प्राप्त फरने वी इच्छा बर, कितु तेरे इच्दा परने से 
परदत्पों का संयोग प्राजाय-ऐसा एुछ नहीं है, भर्थात्‌ तेरी 
परद्रव्यों सम्द थी इच्छा प्रतिक्षण व्यय चली जाती है। जिस 
वह्तु वा जिस प्रवार जिसलसमय जसा सयोग होता है, 
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उस वस्तु वा उसी प्रवार उसी समय वैसा ही समोग विभोग 
होगा। वस्तु के स्वतत्र परिणमन को कोई नही रोक सबता | 
तू चाहे जिस प्रकार माथापच्ची कर श्रौर सकत्प विकत्प 
कर, उससे कही अनुकूल सामग्री नहीं श्रा जायेगी। इसलिये 
हे भाई । तू परद्रव्या में कुछ भी परिवतन करने थी अपनी 
ड्यूथ मायता को छोड | क्योकि तेरी इस मा यता से तुमे 
हो दु ख द्वोता है। परद्वन्‍्पी का चाहे जा हो, उनके कत ले 
की मायता छ्लोडक्द तू अपने स्वभाव वी दृष्टि से सबका 
निविकल्प रुप से ज्ञाता रह -यही तुके शाति या बारण हैं। 
परवस्तु के परिणमन मे-- ऐसा क्यो ?” इसप्रकार का 
विकल्‍प करना भी तेरा कतव्य नहीं है। सभी द्रव्य प्रपने 
स्वष्ठषप मे परिणमन करते हैं, कोई द्रन्‍्य भ्रपने स्वसूव्प से बाहर 
परिणमित नहीं होता, तु भी अपने भानस्वभाव में ही परि 
णामित हा । प्रभादि से चानस्वरूप को भूलकर पर के 
सक्ष्य से विकाररुप परिणमन कर रहा है-वहो दुख का 
कारण है। 


(४६) स्वभायसुस् का नित्पयरय और सयोगा में छुस 
की कल्पना का अनित्पत्व 
अपने निः्यस्वभाव के लक्ष्य से जो मुख प्रगट होता है, 
उसम जीव नि शक होता है क्षि-चाहे जस संयोग प्रायें तो 
भी मेरा सुख तो मेर स्वभाव में से हो प्रगट होता है। झौर 
भवानी स्वय जिन सयोगा मे सुख कौ कल्पना करता है 
उनम भी उसे झका रहती है कि सदव ज्यो का त्यो संयोग 


ठामरा अध्यय हक 


रहेगा था नहों। भयोग दो घतिय हैं। वदाचित्‌ भपनी 
इधानुमार सयोग मिल जायें हो भी उसमे जीव का सु 
नहीं है कितु साय के सत्य से पराधीनता झौर झावुलता 
हा दुषही है। जिन संयागा में सुस्त थी बत्पनायी होगी 
उसके बदलते पर उसब सुख को कत्पना भी बदल जायंगी । 
(४७) यथार्थ समझ वहाँ समाधान, विपरीत 
समझ सो आपति 
विसौ क करोड़ों की सम्पत्ति हो, कितु पुत्र वी इष्दा है | 
प्रौर जिसी के पुत्र है तो धन वी भाकांसा है | तथा विसी मे 
यह दोठों हैं, कितु उसबे रक्षण-समालने की थि6ता। वास्तव 
में वा जीव को किसी पर द्रव्य व बार धापत्ति नहीं है 
किनु स्वय भपनी बल्पता से ही भाषति खेड़ो बरता है। 
प्रपने स्वभाव मे स्ताप ने भाया भौर पर मे से सुख 
भ्राप्ति नी बृत्ति उठी यही सव से महान प्रापत्ति है। 
जहाँ ययाथ समभ में भूल है वहां सभी वस्लुझो में भापत्ति 
है । चाहे जसा सयोग हो वितु उसकी भापत्ति कमी दूर नहां 
होनी । भौर झारमा वी यथाथ प्रतीति ह्वाने पर समस्त सयोगा 
पर स हष्टि उठ जाती है, उसव झपन नित्य स्वभाव के सक्ष्य 
ते निरतर समाधान रहता है प्रौर सयोगा की प्ापत्ति दूर हो 
जातो है। चाहे जा सयाग हो वि तु उसका समाधान विष- 
लित नही होता । / कम 
(४८) विषयों झ्तर अर्थ क्या, और वे फप दूर 
भ्रतानी जीव बाह्य में पर वस्तु वा 


अं 


कम 
४५ 
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मानता है कि मन विषय छाड दिये | वितु भाई | घुद्ध झात्मा 
के भान बिना बहाँ एकाग्रता करके तूने विपया को छोड। ? 

अपने प्रसंग चत यसस्‍्वभाव वी हष्टि से च्युत होकर 
जितने भी भाग होते हैं वे सब विपय ही हैं। परद्रव्य का 
सयोग वियोग तो परद्वव्य के कारण से होता है, झाप्मा अपने 
मे जो विकारी भाव करता है बही विपय हैं, इन विपयो से 
रहित प्रयना स्वभाव है-ऐसी पहिचान जब तक ने हो तब 
तक जीव यथायरूप से विपया को नहीं छोड सकता । 


(४६) स्परूपदृष्टि भौर सयोगीदष्टि 


हे जीव ! तरा सुख तुभम ही है, उसे भ्रूलक्र तू बाह्य 
मे सुख ढढमे वा प्रयध्त करता है, उससे बुछ हाने वाला 
नही है | तू अतह प्टि से भ्पने स्वभाव को देख । में प्रात्मा 
भानात द सुखधाम हैँ उसवी पहिचान करे, रुचि कर प्रौर 


उसम लोन होऊ तो मुखानुभव हो । म स्वय मे ही प्रतिक्षण 


परिपूण पानस्वरूप-सुख स्वरुप हैं -इस प्रकार अपने स्वभाव 
की दृष्टि से चानी के उसी क्षण पूण हो जाने को भावना है । 
कितु प्रचानी का ऐसी मायता है कि म॑ परपदायों से सुख 
भोग लूँ इसमे उसे पर विपयो को एकसाथ ग्रहण करने वी 
तोब श्राकुलता है । स्वरूपहृष्टि मस्वभाव की पूझाता वो भावना 
है श्रौर वह स््वाघीन होने से हो सकती है। सयोगहृप्टि मं 
सभी सयाग एकत्रित करने की भावना है कितु वहे झपने 
आझाधोन नही है, इससे सयोगहप्टि म॑ सदव प्राबुल्ता का 
ही वेदन होता रहता है, झौर स्वत्पहप्टि म निरावुलता है । 


हीमा मध्याप है पु 


(३४०) स्पमाव के आश्रय से साधर की नि शक्ता 

ग्याग प्राप्त बक् ता सुख मिलेगा,-एसा जो मानता है 
उम्र प्रास्मस्वभाव मे सहजसुध है-उगत्रो रचि नहीं है। भौर 
जिम स्वनावसुस की रथ है उस प्रपने सुस्त के लिये 
जगत ये क्िमो संयोग की चिता नहीं है।जगत मणजों 
हीना होगा वह होगा, चाहे जसा हो बितु मुभे प्रपत भाह्म 
प्य करत था यहू घबगर नहीं छांडपा है।जो समोग 
वियाग होना है उप बन्लने व वाई त्िवाल में भी समप 
नहा है । कोई सयोग वियोग मरी स्व परिणति वा बदल सब 
नगेमा नहीं है। प्रघम एसा विश्वास होना चाहिये किणां 
मयाग वियोग होना है, वद्ो वस्तुस्वरुप बा पयायानुसार होता 
है। भरा पर्याय बिग्री समोग मे झाधोस नहीं हासी कितु तु 
मर अ्कालिक स्वभाव से ही बह भातो है | इसभ्रवार जिस 
वे खबावहष्टि हुई है वह साधवा है। साधा एसा निद्यक 
होता है वि मेर साधवा स्वम्ाव को विध्न करन वाली बाई 
पस्तु इस जगत मे नहीं है। मैंने प्रपने स्वभाव या भाभय 
सजा साधवभाव प्रयट कया है उस भाव को तोइने मे 
कोई भी सयोग समय नहीं है।म भ्रपने स्वभाव बे ही 
प्राश्य से झपने साधथवभाव कौ परूण करवा पूण सिद्धहगा 
प्रगट क्रोगा | उप्तम विध्न डालने वा लिय जगत व कोइ भी 
परद्र-य, क्षेत्र, माल, भाव समय नहीं हैं।ऐसी वििशवद्या 
मद प्राती है ? प्रथम तो श्रद्धा में>मह बात बठना चाहिये 
कि-सयोग विषोग कोई मेरे ग्राधीन ४ -_०5 स्वभाव की 
महिमा प्राना चाहिय। साधक है 
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के कारण राग द्वप होते अवश्य हैं, कितु वे राग द्वेप मेरे 
साधक स्वभाव को रोक्गे--ऐसी शका नहीं होती | साधक तो 
स्वभाव के प्राश्नय से नि शक्तापूवक झ्यागे हो बढने हैं । 

(४१) स्वभाव डी और सयोग की भावना 

का फल है 

जीय चानस्वभाव म स्पय से परिषृण है, जिसे ग्रपने 
पूण स्वभाव वी हृष्दि है वह पूणता प्रगट करने की ही 
भावना करता है, क्तु परद्रव्यो की भावना नही घरता । 
और जिसे श्रपने पूण स्वभाव की हृष्टि नहीं है वह सयोग 
बी पूणता की भावना करता है, क्ततु स्वभाव की भावना नही 
करता, उसको हृष्टि में विपरीतता है। जिसे स्वभाव वी 
पूणता का भान है बहू उसके माहत्म्य द्वारा क्रमश 
विकास करके पूणता प्रयट करता है और जिसे स्वभाव की 
पूएणता काभान नहीं है किन्तु पर की भावना है वह जीव 
भ्रपनो विपरीत हृष्टि के द्वारा स्वभाव वी विराधना करवे' 
क्रमश अपनी पर्याय को हीन वरत करते विपरीत हृष्टि के 
फलस्व॒स्प निगोदपर्याय को प्राप्त करता है | 

(४२) जीव को क्‍या करना है ९ 

जगत की स्थ झोौर पर समस्त वस्तुएँ तो जसी हैं बसी 
ही हैं, वस्तु को नवीन नहीं करना है और न उसे परिवर्तित 
करना है। रितु स्व झोर पर वस्तुप्रा को यथाथरूप से 
जानवर, अपना जो उपयोग प्रनादिकाल से पर की और है 
उस्ते स्व को श्रोर उम्रुख वरता है और जो प्रवादि से पर 
में प्रपनत्व को मायता कर रहा है उस्ते छोड़कर युद्ध स्व 
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गाव में ही प्रपतापन मानना है एवं झनादि से पर लक्ष्य 
के कारण रागादि म एकावार हो रहा था, उसे छोडकर ग्रव 
अपने स्वभाव के लक्ष्य से एकाव।र होता है,-इसी का नाम 
साधकत्व है यही धम है भौर यही समार-दु सो का अभाव 
करके मोलसुख प्रगट करने वा उपाय है | 


(५३) वस्तु क्री मर्यादा-उसका स्वत्त परिणमन 
प्रवादिकाल से यह जीव समार म॑ दु खो हो रहा है, 


; और भ्रपनी मायतानुसार भ्रनक उपायों द्वारा उसदकुख को 


दूर करता चाहता है, कितु उसक सभी उपाय व्यय हैं । 
प्रवानोजन एक उदाय यह मानते हैं कि हमारी इच्छा 
नुसार सभी पटाथ प्रवतन करें तो दुस दूर हो जाये भौर 
जसा भपना श्रद्धाव है बसा ही प्राय पदार्थों को परिशमित 
फरना चाहते हैं। ध्रव, यदि यह पदाथ उनकी इच्छा वे भाधीन 
होकर परिणमन करें तो उनका श्रद्धान यथाय हो, कि तु 


 “प्रनादिनिघन वस्तु स्दथ अपनी मर्यादानुमार भिन्न भिन्न 


प्रिणमत करती है, कोई किसी के झाधीन नहीं है भौर न 
कोई परदाध क्सी के परिणभित करने से परिणमित होता है ।” 
तथापि यह जीव उसे श्रपनी इच्छानुसार परिणामित करना 
चाहता है। कितु यह कोई उपाय नहीं है-यह तो मिथ्या 
दशन ही है । 

+ काई भी जीवगपनी इच्छामुसार पर द्व या को परिणमित 
नहां कर सकता, किलु स्वयं सम्यक्तान प्रगठ करके जगत 
क॑ समस्त पदार्थों का यथावत्‌ चान कर सकता है। इस 
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जगत वी प्र येक वस्तु तिरतर भिन्न भिन्न भपने भपते स्वरूप 
मे स्वतश्ररूप से परिणमन करती है, कोई किसी के झाघीन 
परिणमित नही होती । झात्मा, झात्मा वी मर्यादा मं परिणमन 
फ्रता है, विततु कोई कर्माद उस परिणमित नहीं बरत। 
शरीर, दरीर की मर्यादा में परिणमन करता है। वि तु भात्मा 
उसे परिणमित नही करता | बम का प्रत्येबः परमाणु उसवी 
अपनी मर्यादा म परिणमन वरता है वित्‌ प्रात्मा उस्ते 
परिणमन नहीं कराता। कोई भी पदाय ग्रपन स्वरूप वी 
मर्यादा से बाहर होकर श्र य वस्तु को परिणमित नहीं परभ्ता, 
श्रौर किसी पदाथ की मयदा म कोई भय वस्तु प्रवेश करके 
उसे परिणमित नहीं करा सबवती । क्सी एवं वस्तु बी मर्याल 
मश्राय वस्तु का प्रवेश ही नही है, प्रत्येक वस्तु अपनी भ्रपनी 
मर्यादा म भिन्न हो है तव फिर एक वस्तु दूसरी वस्तु मं 
क्या कर सकती है? यदि एक वस्तु दूसड़ी मे कसी भी 
प्रवार से कुछ करे तो वस्तु की मर्यादा ही टूट जाये और 
जगत मे किसी स्वतत्र वस्तु का प्रस्तित्व न रहे । 


इस जगत मे जितना वस्तुएँ हे वे सब द्रब्य गुण फ्याय 
स्वरुप हैं । द्रय गुण भिकाल हैं और पर्याय प्रतिसमय नवीन 
प्रयट होती है। वह्‌ पर्याय वस्तु क द्रव्य ग्रुण में से उसकी 
मर्यादापूवक ही प्राती है। चेतन वस्तु की पर्याय जडरूप नहीं 
होती ओर जडवस्तु वी पर्याय चेतनरूप नहीं हो जाबी, 
--ऐसी वस्तु की मर्यादा है। झात्मा की पर्याय कभी भी बमने 
झाधोत परिणमित्र नही होती और कम य॑ रजक्शो वो पर्याय 
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आत्मा के भ्राधोन परिणमित नहों होती । एक द्वव्य दूसरे द्रव्य 
की पयाय में बुछ भो कर सक-ऐसी द्व य की मर्याटा कभी 
: है हो गहीं। वह्तु किस समय अपनो पर्याव में परिणमत नही 
 इर्ती हि वह परद्रव्य दा बुछ करने जाय ? झपनी पर्याय 
मम ही परिषमत बरत वाली वस्तु पर वा कुछ भी, बिसप्रफार 
बर मंत्री है ? 


(४४) उत्पाद-व्यय प्रूघ 





ह झपनी ग्रवस्था व उ पाठ वा भ्राघार वस्तु स्वय ही है, 
प्राय कोड नहीं । भपनी पूव भवस्या का जाना, नवीन पर्याय 
| व होता भर वस्तु का एवल्प ुव स्थिर रहना--इसके प्रति- 

रिक्त परपदार्थों का लगा देना बुछ् भी वस्तु म नहीं होता, 
ः ऐेगा ही वस्तुस्वभाव है। तेरा उत्पा” प्रतिसमय त्रे ही 
। भ्राधीन है, इसलिये तू भ्रपन द्रव्यस्थभाव को प्रोर देख, तो 
: तरी भ्रव॒स्या का उत्पाद दब्य वी जाति था 'ुद्ध प्रगट हो । 
| उ वाद-व्यय प्रौब्य बा स्वरुप सममकर परद्रव्यों के प्राय 
का सत्य छाडकर स्वद्रब्य की हृष्टि करमा ही उसका प्रयो 
जन है | 


(४५) ज्ञोम को दूर बरने के लिये पूर्ण स्वरूप 
की मायना 


जीव भ्रनादि से अपने स्वरूपू को भूलकर पर म सुख- 
बुद्धि से परवस्तुप्रा को प्राप्त करते बी बी इच्छा, करता है, भौर 
इससे घहू सदव लाभ क्पाय + हो रहा है। 


हज 
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जहाँ तक अपने परिपृण स्वभाव को नहीं जाना वहाँ तक णीव 
का लोभ दूर नहीं हो सकता। में त्रिकाल परिपृण हूँ। 
कृतदृत्यस्वस्प भगवान हूँ, मेरा स्वरुए ही सव प्रयोजन से 
सिद्ध है, मुके किस्ली परवस्तु की आवश्यकता नहीं है,-+ से 
प्रकार अपने स्वभाव की श्रद्धा और भावना द्वारा लोभ दूर 
हो जाता है। स्वभाव की पूणता को भाववा ही लोभ को 
दूर करने का उपाय है । 


(४६) अपना स्परूप सहज होने पर भी कठिन 
क्यों प्रतीत होता है १ 


जीव ने भ्रनादिकाल स॑ अ्रपने स्परूप को नही जाना, 
इसलिये भ्रपने को विकारी एवं पराश्चित मात्र रहा है, 
झ्रपवा स्वरूप तो स्वाधीन श्र शुद्ध है, किन्तु में विकारों 
झौर पराधीन हूँ-ऐसी विपरीत मायता वी जड़ को नही 
छोडता, इससे भ्पना ही स्वरूप अपने को दुप्वर प्रतीत होता 
है । परवस्तुए तो आत्मा से भिन्र ही हैं उ्दे दुर नहीं करना 
है। परवस्तु को स्यागने का भाव श्रौर कपाय की मदता 
करना, वह तो जीव को सरल मालूम होता है, भौर पूवकाल मं 
वो बह प्रवतवार ज़्या है, कि तु श्रपने स्वरूप की प्रतीति 
एवं वीतरागता पूवक्राल मे कभी न की होन से, और वत्तमान में 
उसकी महिमा न होने से, भ्रपना स्वरूप होने पर भी वढिन 
अवीति होता है। यदि पात्र होकर अभ्यास करे तो प्रपना 


स्वह्प सममना कठिन नहीं है क्तु सहज ही समभ में झाते 
_ योग्य है। 
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परत को समझने का माय कठिन नहीं है, किलु श्रपनी 
प्रवान्कित्लीन विपरीत मायता को छोडकर सत्‌ यौ प्रार 
उच्ि करना जीव को कठिन होता है। प्रचानी तो परवस्तु को 
है र० ग्रनिष्ट मानकर राम द्वेप में ही रक गया है। चानियों 
रैपरस भिन्न निजश्वमाव को पहिचान वे द्वारा उस बिप 
दैव पायवा को कोड दिया है, इससे व परवस्तु को दृप्ट- 
प्रतिप् नहीं मानते भौर राग ठप में नहों रकत कितु पर 
प्श्नौर रागादिस भिन्न अपने सहजस्वरुप का हो सिरतर 
प्रमुमत्र करते हैं । 


प्रात्मा स्वयं भपने को महंगा नहीं है, भर्यात्‌ थ्रात्मा का 
स्वभाव एसा महीं है वि समकम न पभाये वितु स्वय से 
त्ममभा जा सके झोर प्रनुभव मं भ्रा सते एस स्वभाव वाली 
वह वस्नु है. पर तु अपनी विपरीत मायता को रखकर श्रौर 
स्वभाव पा विश्वास किये विवा समभना चाहता है-इसस 
कठिन प्रयोत होता है। सममभने मा जो माग है उप्त प्रहण 
कर तो महूँगा नहीं वि"तु सरल है कितु जो माय है उसे 
_ जाने शोर विपरीत मांग को पकड़े तो श्रनतकाल में भी 
तात्मा को नहीं समझ सक्रगा । जिसे आ मस्वभाव वी रुचि 
ही है उस्ते मत्‌ सुनते हुए, प्रपनी मानी हुई वात पर बटाक्ष 
(प्रहार) हने स वह कठिन प्रत्तीत हाता है, स्वय ही भ्रपने को मूल 
रहा है। जो ऐसा कहता है कि 'मुझे भ्पना स्वरूप समझम 
ही श्रात्ा,' अ्यवा में नही'-उसे नानी समभमाते हैं कि हे 
गई | में नहीं-ऐसा बहने में भी प्रथम तो में शब्द भाया 
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है, तो वह 'में' द्ाब्द तूने किसके लिये वहा है? इसलिये 
भझपना श्रात्मा ती सदव प्रगट है, वितु स्व्य को उसका 
विश्वास नही होता । झौर 'मुमे समझ मे नहीं भ्रामेया-ऐसा 
कहाँ से निश्िचित्‌ विया ? समझ म नहीं श्रायेगा'-यह निश्चितु 
करने वाला ज्ञान किसका है ? जिसवे ग्राधार से यह शाव 
होता है उप्तको श्रोर उ मुख हो तो अपना ज्ञानस्वभाव पूछ 
है-ऐसा भान हो । 


(५७) अपने स्वभाव को समझना सरल है, उसमें 
किमी अन्य की आापश्यकता नहीं दोती 


अपन झात्मस्वभाव समभने के लिये किसी परपदाथ वी 
प्रावश्यकता नहीं होती । स्वभाव को समभने के लिये पसे की 
आवश्यक्ता नही होती, यदि पसा न हो तव भी समभा जा 
सकता है, दरीर स्वस्थ न हो--रोम हो तव भी वह समभ में 
झा सकता है। स्वभाव फो समझने वे लिये राग करने वी 
भी झ्रावर्यक्ता नहीं होती। तव फिर जिसमे कसी भी पर 
पदाथ की आ्रावश्यक्ता नहीं है, किलु मात्र स्वयं सहीहो 
सकता है, उप्ते कठिन या अमाध्य क्से कहा जाय ? स्वभाव 
तो स्वय से सहंज है पर की रुचि म लोन हुआा है उत्त 
छोडकर यदि स्वभाव की रचि म लोन हां तो स्वभाव स्वयं 
से ही समझ में प्राये ऐसा है ।कोई परवस्त जीवको प्रतीर्ति 
करने में नहीं रोनती, और सहायता भी मही देती, झौर 
बात्तव में जो राम द्वेप होत हैं वे भी यधाय प्रनीति करने में 
नही रोकते श्रौर सहायता भी नहीं देते, कि तु परवध्तु स 
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मुझे मुख हो जाये, तया जो रागद्गप हैं सो में है-ऐसी 
मायता वी पकड़ ही उसके चान को मूढ़ बना देती है । विवार 
में प्रपभापन माना है इसलिये उसी मे लोन होगर प्रवतन 
. करता हैं, कितु विकार से हटकर भाव और 'ुद्ध स्वभाव 
, की ओर नहीं बढता। यदि राग से हटकर चत-यस्वमाव वी 
: प्रोर चान को बढ़ाये सो उसी क्षण स्वभाय वा प्रनुभव हो । 


५ 
। (५८) नानी और झवानी के राग में झतर 

«. परवस्नुए मुभ से भिप्न हैं, पोई भी परवस्तु मुझे इप्ट 
| प्रतिष्ट नही है, मेरे स्वमाव में राग नही है,-इसभ्रवार पर 
मु 
; 
| 


से भिन्न भौर स्व से परिपूण स्वभाव की हष्टि बरो से सम्य- 
, टन प्रगद होता है, सम्यग्दशन प्रगट होने के बाद जीव 

को पुरयाध की भ्रणक्ति से होने वाले राग इ़प प्रत्प ही हात 

हैं, और उन प्रल्प रागद्वेप को भी सम्यग्हप्टि जीव भ्रपने 

स्वभाव में स्वीक्षत नहीं करते, इससे उाह स्वभाव के वल 

से राग का सीमा अल्प ही है श्रौर उसका भी प्रतिथषण 

प्रभाव होता रहता है। प्रचानी जीव परपदाय में इप्टता 
| झ्रनिष्टदा थी कल्पना बरब स्वभाव को भूल जात हैं, इससे 

उनके राग द्वप की सीमा नही है, वे राग ढ्व ८ म ही एक्रूप 

द्वोकर प्रवतन करते हैं मौर उनकी चानराक्ति का अतिक्षण हास 

होता जाता है । 

(५६) राग द्व प के समय सम्यस्दष्ठि और मिव्याइप्टि 

का परिणमन कसा होता है ९ 
परवस्तु से तो प्रात्मा मुक्त हो है, भर्थात्‌ काइ भी पर 
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| 
चस्तु श्रात्मा को राग हे प नही करातती-इसप्रकार प्रथर्म स्वीवारे 
करके झपने श्रष्त्मा म दृष्टि डालने से दो पक्ष होते है । द्रेच्यें ह 
स्वभाव में तो कभी रागढ॑प नही हैं और पर्याय में जब तक 
अपूणता होती हैं तव तक राग द्वप होते हैं । जि हू ऐसो पहि 
चान हुई हो वे जीव पर्याय के क्षणिक रागद्वेप को श्रपता 
कतव्य ही नही मानते, भ्रक्तस्यबुद्धि मे होने वाले रगि द्वर्प 
बिलकुल ग्रल्य होते हैं । 'बिलकुल श्रत्प” कहने से ऐसा नहीं 
समभना कि सम्यरदशन होने से जीव को घरवार, व्यापार, 
राज्यादि सभी का राग छूट ही जाता है, किःतु किसी सम्य 
ग्हष्टि के उस प्रकार का राग होता भ्रवश्य है। वदाचित्‌ युद्ध 
इत्यादि की प्रसंग भ्राजाये, तथापि उस समय भी वेशग्मि 
प्राय म तो राग से भिनरूप चत-यस्वभाव मे ही परिणमन 
करत हैं, राग के भ्रश को भी अपने कतव्यरूप से स्वीकार 
नहीं बरते उसवा भ्र तर म॑ भ्रादर नही करते-ऐसी दशा 
उनके सदव प्रवतमान होने से उनका राग द्वप बिलबुल प्रत्प 
ही होता है-ऐसा समभना चाहिये | श्रभानी जीव परवस्तु के 
सयोग वियोग के कारण राग हू ५ मानते हैं, देव गुर शास्त्र पर 
आपत्ति हो तव राग द्वेप बरना ही चाहिये-इत्यादि प्रकार से 
बे राग हं प को क्तब्य मानते है और राग द्र ५ मे ही एकाकार 
रूप से वतन वरते हैं इससे उनके सदव श्रन त रागद्वप है। 
अपने स्वभाव का राग द्वंप से वे किचित्‌ भिनत्व नही समभते । 
(६०) ज्ञानी के चीनरागवा की और अज्ञानी के 
राग की भावना है। 
जिसने कसी भी सयोग से राम माना है, उसके यरि 


पल नम इक 5 रत, मकर की! 


तेरा अध्याय १०६ 


वसा सयोग न हो तो भी उस समय यदि इस इस समय ऐसा 
धयोग मरा जाये तो मुझे राग हो'-ऐस प्रभिप्राय से वह 
ऐगब्या सेवन कर हो रहा है, यदि इसी क्षण ऐसा सयोग 
प्राय तो राग मेरा कताय हो है-ऐसा वह मानता है, भ्र्धात्‌ 
उस्ते विग्तर समोगह॒ष्टि से राग को हो भावना है, किन्तु 
सग्मावहष्टि या वीतरागता की भावना नहीं है। लानीवे स्वभाव- 
इप्टि से वीतरागता की ही भावना है वि चाहे जसे प्रतिद्वत 
संयोग के समय भी अपने भानस्वमाव मे एकाग्र रहकर बीत- 
राग हो जाऊ-यही मेरा क्तव्य है। शासन के लिये भो 
मुझे राय करने योग्य नही है। इसप्रकार भानो के निर तर 
खम्ाव की भावना प्रवतमान रहती है, श्रौर उससे राग दूर 
होकर बीतरागत्ा होती जाती है 


(६१) अचानी जीव निमिच के आग्रह से क्पाय यो 
लाते हैं, और घवानी जीव स्वमाव की भाषा से 
क्पाय को नष्ट रर देते हैं । 


प्रनानी जीव ऐसा मानता है क्ि-परवेस्तु के कारण अ्रपने 
को क्‍्पाय होती है, शर्थात्‌ उसे निमित्त का आग्रह है कि 
प्रमुक निमित्त मिलें तभी मेरी क्‍्पाय शात हो, जब तक 
विचारा हुआ सयोग नही मिलेगा तव तक कपाय शा“त नही 
लेगी । झ्रतानी की ऐसी पराघधीन मायता हैं। अपने को जिस 
प्रयोजन से कपाय हुई है उस प्रयोजन वो सिद्धि हो तमी **” 
क्याय दूर हो--ऐसा मानकर भ्रचाप्री जीव परवस्त में फेरफार 


१९४ मांध्मार्ग प्रकाशक की किरण 


अरे | मुनि के प्राह्मर का योग नहीं बना कि तु मुर्तितो 
निस्पृह हैं, अमुक ग्रह मे श्राहार लेना-एसा काई प्रतिध पं 
उनक॑ नही है क्षणमात्र में भ्राहार कौ वृत्ति को ताडकर स्वृष्पा 
नुभव म लीन हा जाते हैं, में भी इस विकरप को घोडकर 
अप्रमत्तदक्षा प्रगट करके स्वरूपम लीन हो जाऊं दो उसमें 
मेरे केवलभानभगवान का श्रादर होता है-यही मेरा कत्तव्य 
है । इसप्रकार नानी के समाधान वतता है भौर सब प्रसंग 
मे बीतरागता की ही वृद्धि हांतो है! प्रज्मानी को वस्चे प्रसंग 
पर समाधान तहीं होता, कितु बाह्य म॑ क्रिया हो तभी वह 
सत्तोष मानता है, क्याकि झपने स्वभाव की भार उसका 
लक्ष्य नही है कितु निमित्त झ्ोर राग पर लक्ष्य है। 


(६४) छोम, भय, जुगुप्सा भौर कामेच्छा को 
दूर करने का उपाय 


में श्रकालिक परिपूण स्वरूप हूँ-एसी श्रद्धापृबक चितवन 
बह तोभ को दूर करने वा उपाय है, किशु पर वह्तु को 
प्राप्त करने का प्रयध्त करवा वह लोस को नप्ट करने का उपाय 
नही है, कितु उससे तो लोभ म वृद्धि होती है । जब जीव 
पो भय उत्पन होता है तब श्रचानी जीव ऐसा मानता है 
वि 'अप्रतिवुल सयोगा को दूर करों तो भय नप्ठ हो जाये, 
कि तु वह मिथ्या मायता है। भपने निभय झात्मपद बी द्वरण 
लेना ही भय को दुर करने का उपाय है। भ्रपते निभय 
स्वरूप की प्रतोति के बिना किसकी शरण लेकर भय को मप्ट 
करेगा ? में जिकाल सतुस्वरुप हू, कभी किसी प्रसंग पर मेरा 


गजध अध्याय ह्र्श 


0४4४) ०७ ४: 


कि हीं है, भैदा प्राहमघद सभी विपतापा वा प्रवद है, इससे 
) *ैंछप निमय ह,-एसी दृष्टि जिसके है वही जाव यास्‍्तय में 
६ कि है। जुगुसाभाव हो, उत समय झनतानो जीय परवस्तु वो 
 प्रनिष्ट मानकर उस्ते दूर करना चाहता है, बर्योकि बह उस्ती 
| हीजुगप्सा दूर परने बा उपाय मायता है किनु वर उपाय 
; मिधा है। कोई परवस्तु मुझे इष्ट धनिष्ट पही है, सभी यसतुएँ 
| प्रपत भपन भाव मे परियमन करतों हैं मरा परमपारिणा- 
| मिक धवभाव परम प्रान दस्वरुप है, पही मुमे परम दृप्ट है,-+ 
| सप्गार स्वभाव के क्षत्य स देंराग्यवावना थी वृद्धि वरना 
| हो जुगपपा दालने का उपाय है। णथ्र वामवासना उत्पन्न 
हैती है हाथ प्रभागो विषय सेवन मरके कामदासना षो दूर 
। हरा चाहता है, वियु यह उपाय भिच्या है। में प्रगरीरी 
 सम्प हैँ. हारीर के साथ वा संबंध भयवा उसव सभ्य से 
दप्न होने बाली शृत्ति मरा स्वरूप महीं है, इसप्रवार धपये 
प्रशगीरी स्वभाव का चित्तवन ही कामवासता वा नाश बरने 
वो उपाय है। जिस प्रयार प्रग्नि में इधन डालते से घहे 
शांत नही होती कितु उत्टो बढ़दी है, उसीध्रवार विषय भोगने 
हे कामारि धान नहीं होतो कितु बढनी है। परतु भपीी 
परत यस्वभाव के वितवन थे यल से विपयो वा लग्य छूटकर 
दामच्दा वा अभाव होता है । 


(६४) फपाय सीमित क्य होती दे ! 


प्रज्ञानी व कषपाय वे! निमित्त परिवर्तित होत हैं, किन्तु 
फ्पाय तो प्रत्निव्राय में ज्यां बी त्या--भ्रसीम रहती है। यदि 


११६ मोक्षमार्ग प्रकाशक वी किरण 


क्पाया म॑ काय का कुछ श्रमाण हो तो उसे काय वी सिद्धि 
होने से जीव सुखी हो, कितु अज्ञानों की कपाय मे काय 
का तो कोइ प्रमाण है नही, मात्र इच्छा हो बढ़ती जाती है। 
यदि कपायरहित स्वरुप को जाने तो क्पाय सीमित हो जाये । 
औरे चत'पस्‍स्वूू्प म क्रोध का अच्य भी नहीं है, रागादि 
कपाय का झश भी मुझूम नही है-एंसे श्रपने श्रफपायी चताय 
स्वरूप वी दष्डि में ज्ञानी जीव क्पाय का बिचवुल प्रभाव 
मानते हैं, इससे उनवे तो श्रस्थिरता वी क्पाय की सीमा है। 
दृष्टि वी अ्रपेक्षा से तो ज्ञानी के क्‍्पाय होती ही नही, ज्ञान 
की भ्रपेक्षा से बषाय ज्ञेय है, श्र्थात्‌ कपाय को कक्‍पायरूप से 
जानकर भान उसका निषेध करता है क्- यह मेरा स्वरूप 
नही है, भ्रौर चारित्र की श्रपेक्षा से न्‍्पाय की सीमा है । 
दृष्टि में क्षाय वा निता'त प्रस्वोकार हुए बिना यथाथ चान या 
क्पाय छी मर्यादा नही हो सकती । 


(६६) इन्छा दु स को दूर करने का उपाय नहीं है, 
किन्तु सम्यम्ज्ञान ही उसका उपाय है। 


आत्मानुशासन म कहा है कि-जगत में भ्रना-तान त जीव 
हैं, उन सबसे भ्राशार्पी महान ग्ड़ढ़ा विद्यमान है| प्रत्येक 
जीव मे आधाहपी ग्रड़्डा इतना महात्‌ है कि यह समस्त 
लोक उसमें भर के समाव है।लोव एक ही है और जीव 
अवतानत हैं तो किन क्नि जीवो के हिस्से मे कितना कितना 

+ भागे ? इसलिये विपय की इच्छा हो व्यध है। विपय प्रहण वी 


। हमरा अध्याय हि ३११७ 


इद्धातो कभी शात ही नहीं होती। कोई एक इन्द्धित काय हो 
वहाँ उसी समय दुसरे प्रवार की इच्छा होती ही रहती है । 
पम्रम्त लोक किसी को मिल नहीं सकता इसलिये इच्छा दुख 
के दूर करते या उपाय नहीं है क्ितु 'सम्पूण लोक का नाव 
प्रद्यक जीव को हो सकता है. इसलिये चान ही दु स मिटाने 
, $ उपाय है ।” 
भ्रय, यदि परलद्षय स समस्त लोक को जानना चाहे 
हो नही जान सकता, बितु श्रपने स्वभाव की श्रद्धापूवक 
; एग़ाग्रत्मा करे ता भान का विकास होकर केवलज्ञान प्रगठ हो 
 ग्रौर इगठ्रा तथा दुस्त का विनाश हो। इसलिये समस्त लांव' 
के सभी परदायी मे भ्रपनत्व को छोडकर “मे परिपूण चान 
: घरप हैं-ऐसी स्वमावहष्ठि और स्थिरता करके समस्त लोक 
का चाता बन जा । इच्छा रसकर समस्त लोव को नहीं जाते 
सकैगा कि तु इच्छा को नष्ट करने से समस्त लोक का यान 
हो सकता है । 


(६७) अनन्त भय का मूल और उसके पिनगश 
का कारणव। 


झन तभव के अभाव का कारण वस्तुदष्टि है भौर भनत 
भव के सदुभावय का कारण विपरीत श्रमिप्राय है, प्र्थात्‌ 
जता वस्तुस्वभाव है वैसी ही मायता करना सा सम्यग्दशन, 
है भौर वही झनात भव के ,चिनाश का कारण है ॥ तथा जसा 
वम्तुस्वमाव है उससे विपरीत मायता वरना सो मिध्यादनन ? * 
है श्रोर वही श्रनत भव का गूल है। स्वभावटव्टि होगे 


। 
।क्‍ 
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पश्चात्‌ उस दृष्टि के मधम वे वल से हो बीतरागता होती 
है । प्रथम सम्यरदश्नन चाग हारा यदि] परटाथ के वास्‍्तवित 
स्वरुप का श्रद्धान आर चान हा ता परपदार्थों मं इृष्ट प्रनिष्ट 
बुद्धि हाना मिट जाये तथा उसी श्रद्धा चान के बल स चारित्र 
मोह नष्ट होता जाये,>एंसा होने से क्रमश कपाय वा अभाव 
हा तव क्पायज ये दुस दूर हा और पश्चात्‌ इच्दाएँ भी 
मिट जायें, भ्र्थात्‌ सिराकुल होने से जीव महान सुस्ी हो । 
इसजिये सम्यग्दशनादिक ही दुख को दूर वरते था उपाय है । 


(६८) सुर कहा है और बह कंसे प्रगट 
होता है ! 


पर वस्तु में भात्मा का सुस नहीं है, तथापि झनानी जीव 
पर बस्नु म सुख माववर उसे व्यवस्थित रखना चाहता है। 
किन्तु पर वस्तु की स्थिति उसके श्राधीन नहीं है। 
और यदि पर वस्तु में जीव वा सुस हो तो उसको उपस्थिति 
में उसे दुख नहीं हो सकेगा। क्योवि जिस वस्तु में सुख हो 
उसके अस्तित्व मे दुस हो ही नहीं सरता। श्रज्ञानी मे घन, 
शरीर इत्यादि जिन जिन वस्तुश्रा म सुस्त माना है, उ उन 
वहतुझ्रा वी उपस्थिति में भी वह प्रत्यक्ष दु खी होता दिखाई देता 
है, इसलिये पर वस्तु म सुख नही है, कितु पर से भिन्न 
अपना झात्मस्वभाव सुसरूप हे उसको श्रद्धा फरवे उस्रमे 
जितना एकाग्र हो उतना ही यथाभ सुख का प्रगट अनुभव 


होता है । ऐसा जानकर हू जीव ! तू अपने झात्मर्वभाव की 
रखाकर! 


हे ह हग बछ्पर १? 


ह 





(६८) घानी के समाधि और अवानी के मूर्च्ड 
तथा उससे कारण 


प्रभानी बी हष्टि सामा यहप से पर कै ही ऊपर है, उसे 
शलखभाव की जागृति निधितृ भी नहीं है इसलिय गरत 
मय उसके भ्रम सूर्न्डाप्ना जानी है। भव ही बाह्य म 
देह प्र तेम समय तक बोलता रह सवाधपि प्र तरण में उस 
बता है जाती है। श्रौर तानो वी हिट सामा यू झुव 
छम्माव पर ही है, जीवन मे प्रमिक्षण चत ये थी जागृति प्रव 
तमान रहती है इसलिये मरण वा समय भी उसये प्रतर मे 
समाधि ही हाती है । 


जीवनभर जिस प्रवार वा सवत किया हो वसा ही परि 
गाम प्राता है। शिसन झ्चान का सवत विया है उस प्रभानी 
हे जीवन ने श्र त मे मुन्द्धा श्राती है श्रौर वानी के झ्राध्मसमाधि 
होती है । सामायरप से ग्रताती के ता सदय मूर्च्छा हो है 
ग्रोर चानी के हाष्टि म सत्य समाधि ही है. श्रौर जीवन वे 
प्रत समय में बहू विशेषत्प से अ्गट दिखाई दती है । 


चलानी को दृष्टि असयोगी भार्सस्वभाव वे उपर है, कपाय 
की भेल्‍्लार्ूप पुण्यपरिणामों पर भी उसवी हृष्टि नहीं है, 
तथा याद्य पदार्थों के सयोग वियोग पर भी उस्तत्री दृष्टि महो 
है। दृष्टि तो परिषृण गुद्धस्वभाव पर है, इसलिये विमित्त के 
वारण झाकुलता नहीं मानते तथा अस्थिरता वा क्षशिक राग दर 
हो जाये तो भी उनको स्वस्थ मे ्रम पद्दी पड़ता, _ 


के 


१२० मोक्षमार्ग प्रयाशक की जिरण 


की अश्चक्ति के बारण जा प्रत्प प्राजुलता है उसका भी दृष्टि म 
स्वीवार नही है | 

अचानियो की दृष्टि अपने स्वभाव पर न हाने स उनरी 
दप्टि पर वस्तु क. सयोग वियाग पर भ्रौर विश्ारीभाव पर ही 
है, इसस वे निमितों के वारण प्राबुलता मानते हैं भोर 
विकारी परिणाम से उनको स्वभाय मे भ्रम बना ही रहता है, 
इसलिए उनको निरतर श्रावुलता व्यावुलता ही रहती है, भौर 
उनवी प्रावुलता विकार में श्रोर पर में एवत्वबुद्धिपूषवा होने 
से प्रमत है, कि तु नान का विकास प्रत्प है। जितया चान 
का विकास है बह दुसवा वारण नहीं है प्रौर पर पदाथ 
भी दुख का कारण नहीं है कितु स्वभाव से च्युत हाकर 
समोग के लध््य से स्वयं जा सयोगीभाव करता है वही 
दुस का वारण है। स्वभाय दुस का कारण पहो है सबवागी 
पदार्थ दुस का बारण नहीं है क्रितु सयोगीमाव दु स वा बारण 
है भ्रौर ग्रमयोगी स्वभावभाव सुस का कारण है । 


(७०) सु्री होने का सन्‍्चा उपाय स्प्र पर वा 
भेदवान है 

स्व पर के भेदनातपूवना समस्त वस्तुओं का सामराय 
चान कर लेता चाहिय॑, कितु श्गाती जीव सात्र यान करने 
के बदले चान के साथ “यह प्रदाय मुझे सुसदायवाः है भर 
यह दु सदायक हे”--इत्यादि प्रकार से विपरीत मा-यतव्ासहित 
जानते है इससे उनवा ज्ञान मिथ्या होता है। सामग्री के 
सयोग वियोग के अनुसार सुस दुख नहीं हैं वि तु जीव मात्र 


र्क 
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माह से उनमें सुख दुख की कहपना करता है। पर सामग्री 
में माने हुए - सुसदुस माहज-य ही हैं । इसोतिमे 
. प्रथकार यहा कहत हैं कि तू सामग्री को दुर करबे या उसे 
सायी रखकर दुख मिटाने या सुखी होने वो इच्छा करता 
है। कितु यह सभी उपाय मिथ्या है। सच्चा उपाय तो 
गहू है कि सम्परदशनादिक से स्व॒पर का मेटविनान होने 
सश्नम् दूर हो जाये तो सामग्री से अपन वो सुख दुस 
; ने मानकर अपने परिणामा+स ही सुख दुख भामित हो, 
, प्रोर उसस स्व-पर के यथाय विचार ब॑ अभ्यास द्वारा जिस 
; प्रद्ार भ्पत परिणाम सुधर वसा साधन करे । रन सम्यग्द 
| गनालिक की भाववास ही मोह माद होने पर ऐसी देगा 
: हो नाता है कि अनेक कारण मिलने पर भी उनमे श्रपने 
. का भुब दुख भातित ही न हो, श्रौर एवं शातदगाहप 
. विराबुल् होकर यथाथ सुख का प्र्ुभव करे वसा होने पद 
सब दु स मिटफ्र जीव सुखी हो। इसलिये यही सम्यक' सुसी 
हाने का सच्चा उपाय है । 


(७१) यथा हट और विपरीत दृष्टि का 
 ] आधार तथा उसका फल 
यथाय दप्ठि का भ्राधार झात्मा है और उसका फ्ल एुद्ध 
सिद्धदश्षा है; विपरात दृष्टि का श्राधार एक समय की पर्याय 
का विकार है घौर उसका फ्ल संसार में एकॉद्िग्रदशा है।, ,«. 
इस प्तमारश्पी रथ के मिथ्यात्वस्पी घुरी है और पुष्य हज 
दो चक्र हैं। हि 
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(७२) पुण्य पाप असेले नहीं होते, धर्म अकेला होता है 

चाहे जसा तौत से तोमर भशुभ परिणाम करे तथापि उस 
समय जो पापबध हाता है, उसी वे साथ प्रमुक पुण्य 
बाघ भी होता हौ है, उसी प्रकार चाहे जसा शुभ परिणाम 
करे तथापि उस समय जो पुण्यवःघ होता है, उसी के साथ 
अम्ुक पापब व होता ही है। पुण्य पापरहित मात्र घुद्धमाव 
हो सकता है, कि'तु प्केला पुण्य या भ्रवेला पाप क्सों जीव 
के नही हो सकता। पुण्य पाप दोनों साथ ही होते हैं। यदि 
मात्र पुण्य हो जाये तो ससार *हो मही हो सकता, झौर मात्र 
पाप ही हो जाये त्तो चत य का ही सवथा लोप हो जाये, भर्थाव 
आत्मा का ही विनाश हो जागे । 


निगोद के जीव को भी भमुक मद क्पाय तो होती ही 
है । उसके जो चत्तय का विकास है वह माद क्पाय का फह 
है। यदि म-दक्‍पायरूप प्रुण्य सवथा न हो ( एका ते पाप हू 
हो ) तो भतयत्व नही रह सकता। श्रौर बतमान में घतर 
का लिंतना विकास है वह बध का कारण नही होता । हिंस 
करते समय भी कसाई को श्रल्प प्रल्प पुण्यय घ होता है 
हिसाभाव पृुण्यवाध का कारण नहों है, कितु उसी समाः 
चनय का प्रस्तित्व है-ज्ञान का श्रश उस समय भी रहुत 
है, इससे सबधा पाप म यु'त्ता नही होती । 


आत्मा का धुद्ध स्वरूप एवं श्रमग है और ससार क 
(विकार घा) स्वरूप ही अनेक भग बाला है । विकार एक्छः 
नही होता, धुभ या प्रचुभ चाहे जो विकारभाव हो वह मोह 
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प भाव है, उसे पुष्य पाप दोना वी प्रईेति भोर स्पिति 
वही है। चत-य भजण्ड एक्रुप है, उसकी घुद्धता में हिल्पता 
ह है, कितु एक ही प्रकार है, भौर भणुद्धवा में द्विर्पता 
जी है। प्रात्मा वी शुद्धतारूप धम पुएय पाप बे विना- अकेला 
है सत्ता है। 


(७३) दु'स के कारणरूप चार प्रकार पी इच्छा और 
उम्र दूर करने का उपाय 


दुख का लक्षण प्राकुलता है, और प्राइलता इच्चा होने 
होता है। प्रपने निराकुल प्रात्मस्वरूप को जाने बिता जीव 
) चार प्रकार की इच्छा होती रहती है -: 

(१) परविपया के ग्रहए वी इच्छा होती है प्र्थाव्‌ उहें 
खना-जानना चाहता है, दितू स्वभाव को जानने दखने की 
गवना नहीं करता । बण देखने की, राग सुनने वी तथा 
पक्त पटार्थों को जानने भ्रादि की इच्छा होती है भौर जब 
क उन्‍हें दख-जान न ले, तव तक वह महा व्याडठ होता है । 
पे भरात्मस्वरूप को शान का विषय करके उसी को जानने 
£ बदले परवस्तु वो जञानमै-देखने की इच्छा करता है-उसका 
गम विषय है । 

(२) अपने शात चत बस्वरूप मे क्रोधादिक नही हैं, 
उस स्वरूप का प्रनुभव नही किया, इसलिये परलद्ष्य से कोघ- 
भानादि होने से दूसरो को नीचा दिखाने की. किसी बढ़) 
करने वो, परवस्तु को प्राप्त करने की | 
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उससे तू. रोगी है। यदि तुके अपने दुस का प्रतिभास हो 
और उससे छूटने को जिज्ञासा होती हो तो तू सदृगुकुरूपी 
वैद्य के पास जाकर उनसे ज्ञात कर कि मेरे रोग का क्या 
कारण है भ्रौर उसे दूर करते का उपाय क्‍या है * | 


(७५) दु ख का लक्षण 


किसी भी इच्छा का होना ही दु ख है । यदि जीव वास्तव 
में सम्पृण सुखी हो तो उसे इच्छा ही न हो । यदि जीव को 
सुख ही हो तो वह सुखदशा से छूटकर दूसरे की इच्छा किस 
लिए करे ? जहां श्ात्मा के पूण भान द का भनुभव होता हो, द 
वहाँ पर कौ इन्दा हो क्‍या हो ? इच्छा का होना ही यह 
बतताता है कि वह जीव दुख की भूमिवा मे विद्यमान है । 
यदि पधात्मा का निराबुल प्रानाद हो, तो पान द से छूटकर 
झाकुलताजनित इच्छा होगी ही नहीं इसलिये जिसके इच्छा 
है उस जीव के दु ख है-एंसा समझना चाहिये । 

आत्मा से भिन्न किसी भी झ्रय वस्तु में ग्रात्मा का सुख 
नहीं है, श्रात्मा पर वस्तु में सुख मानकर उसकी इच्छा करता 
है, उस इच्छा में भी सुख नही है, पुण्य की इच्छा भी दुख 
रूप है, पृष्यभाव स्वय दु सखूप है । जगत के जीव पुण्य की 
इच्छा को शोर उसके फलल्प सामग्री को सुखहूप मानते हैं, 
वियु वह भ्रम है। मोक्षसुख की इच्छा करना भी दु खरूप 
है श्रौर वह भी मोक्ष को रोकने वाली है। यदि जीव को 
मोक्षमुसत प्रगट हो तो उसे उसकी इच्छा ही न हो। जिनके 
मोक्षयुख प्रगट नहीं है दितु कुछ दुख प्रवतमान है वे जीव 


रस अध्याय १२७ 


के मुक्त हौकर मोक्षमुस प्रगट करने की इक्छा करते हैं। 
हटा भी भावुलताहूप होने से दुख है। 


(७६) ज्ञान और इच्छा 


प्रपने वीतराग स्वरुप वे. लड्षय वी एबाग्रता से च्युत 
होफ़र परलदय करे तभी इन्द्ा होती है, परलद्य से इच्छा 
का विदा कभी नही हो सकता। अपने स्वरूप वी एक्ग्रता 
शरद समस्त इन्छाग्रो का मिरोध एक ही साथ हो जाता है । 
हित याद परलह्ष्य में सके तो पृण थाने नहीं होगा झौर 
रैंप्दाग्रा बी उत्पत्ति हुए बिना नही रहेगी, तथा वहाँ तो इष्चा 
प्ेधार सभी फाय एकसाथ हो ही नहीं सकते ! इसलिये 
घस्प की श्रद्धा और एकाग्रता द्वारा इच्छा का निरोध करता 
है, कि तु पर विपया को ग्रहण करते की इच्छानुसार 
पीय नहीं हो स्कता। यदि जीव अपने ज्ञायक स्वभाष में 
स्थिर होकर ज्ञान करे तो उसके भान के प्रनुसार सभी पदायों 
का परिणमन स्वय हो, कि तु जीव की इच्छानुसार समस्त 
पदाथ कभी परिणमन नहीं करत, इससे निश्चित हुआ कि 
चाने करना जीव का स्वभाव है भौर इच्छा करना जीव का 
स्वभाव नहीं है । 


(७७) इन्छाओं को दूर करने का उपाय मेदजान 


इन्द्धा्रो का निरोध क्सिके आधार से हो सकता है हे 
में ज्ञान-प्रान दस्थरूप आत्मा हैं, सवको जानने था मेरा स्वभाव 
है, कितु इच्छा करना मेरा स्वरुप नही है 






कर 


३3.8 


१्‌र८ मोक्तमार्म प्रकाशक की रिरण 


अपने चानस्वभाव की श्रद्धा और एवाग्रता के बल से इच्छा वा 
अभाव हो जाता है। मात्र चानस्वभाव्‌ वी अ्रह्ित म इच्छा की 
नास्ति ही है-इसप्रकार भ्रथम ज्ञान गौर इच्द्धा वे भिन्नत्व बी 
प्रतीति क्रबे यदि चान की एवाग्रता बरे तो इच्छा वा नाश 
हो जाता है, कि तु झात्मा को यधावत्‌ जाने विना-श्रधूरा रहने 
से इच्छा का निरोध नही हो सबता । जिसने इच्ठारहित आत्म 
स्वभाव का नही जाना वह वहाँ एकाग्रता वरके इच्छा थो दूर 
बरेगा ? वोई भी इच्छा वह दुस ही है, भौर मेर स्वभाव 
मे श्रगमान इच्छा नहीं है,--एंसा निणय जबतक ने ,हो 
'तब तक जीव इच्छा वो दुर ही वया बारना चाहेगा ? यदि 
'जीव को इन्द्धा में सुस मालूम हा तो बह इच्छा को अपना 
स्वर्प मानकर रखता चाहगा, जितु यदि झपने स्वभाव की 
जान ले तो उसे भान हो वि इन इच्छाग्रो की उत्तत्ति मेर 
स्प्रभाव मे से नहीं हाती भ्रार वे दुसदायव हैं, इसलिये 
टूर करने योग्य है। जिह ऐसा सेदज्ञान हो वे जीव स्वभाव 
के भाग द्वारा इच्छा के नाश का उपाय करते हैं, कि तु जिह 
ऐसा भेदचान नहीं है वे जीव सयोगा बी ही भावना करते है, 4 
महा दुखी हैं । 


१ 
स्वभाव की भावना को छाटकर परद्र थ वी भावना करना 
“बह इच्दा ही चारासी के भ्रवतार का मूल है, भौर इन्छारहिंत 
भ्रात्मस्वभाय वी भावना ही मुक्ति का मूल है। मेरा चान 
स्वभाव इच्दारहित है,-ऐसा निणयय बरमे से इच्छा श्रपग हो 
जाती है-इच्छा की भावना दूर हो जाती है। स्वभाव नी 


है गए अध्याय १२६ 


प्रद्ा करने पर उसी समय समस्त इस्छापोंबा सवधा मा 
हींहो जाता, कियु प्रभिप्राप में तो सभी इच्छापों वा 
व्पिप हो जाता है, उग्र प्रभिप्राय वे बलस प्रस्पवाल में 
इच्चा क। सब॒या क्षय हो जाता है। प्रषपम ही इच्छा दूर 
नहीं हाजाती डिख्तु 'मेरा स्वरूप इच्छारहित है भार इच्छा मुझे 
दुख का बट है'--ऐसी श्रद्धा बरया चाहिए । 


(७८) दु पर इच्छानुसार है, सयोगानुसार नहीं । 
इस्द्ा पा मूल मिथ्यातर दे। 


वतमान में जोव इच्चा करता है, इसतिय बाय होता है- 
ऐसा नहीं हो सबता। संपोग विधोगरूप क्रय होना! हो बह 
तो खवय होता है, वितु जीव वी इच्छा व कारण गही होता । 
इाछत सामग्री प्राप्त होता प्रतितृलता था दूर होना भौर 
फोषादि इच्छानुसार काय हाना,--वह तो प्रवपुण्य वे 
निमित्त ह्र होता है, शोर बसी इच्छा वा जो यतमात भाव 
है वह तो पाप है। प्रतानी प्रधिकांश तो पापक्रियाप्रों में 
ही बनने बरता है, पुष्यक्रिपाश्रा में यहुत ही बम लगता 
है। इससे जिन सामग्रियों थो भोगने बी इच्छा पो जगत 
सु मानता है--वसो सामप्रियों का सयोग विसी किस्ी,जाव 
को कभी होता है तथावि किस्ती जीव यो पुण्य वे' फ्लरूप 
प्रधिवः सामग्री होने पर भी यति उस भधिक इच्छा हो तो 
वह अ्रधिक्र दुखी है, तथा कसी जीप की धोडी सी छामग्री 
होने पर भी यदि अ्रच्च इच्छा हो तो 7 है, 
इसलिये सुखी दु सी होना इच्छा कि ॥/ 
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किजु बाह्य सामग्रो क॑ अनुमार नहीं। देवा को अल्प दुच 
और नारक्यों के श्रधित्र दुख बहा जाता है, वह संयोग 
की अपेक्षा स नही है, किंतु दव) को माद इच्छा है और नार 
क्या को तीज इच्छा है-इसलिये वसा कहा जाता है। देवो का 
सुखी मानना भ्रम है, क्योकि प्राप्त सामग्रिया को भोगने का 
इच्छा से वे भो दुखी हैं। यदि भक्ति वी 'ुभ इच्छा हो तो 
बहु भी दुख है उससं>व धन हांता है। इमप्रकार समारी 
जीवा के मिथ्यात्व, ग्रचान श्लोर असयम से इच्छा होती है 
और इच्छा ही दुख है, इसलिये मिथ्यात्व, भ्रभाव तथा झ्रम- 
यमभाव ही दुख के कारण सिद्ध हुए। उसमे सबसे महान 
मूल कारण मिथ्यात्व है । 

इसप्रकार ससारी जीवा को दुस है-यह सिद्ध बिया, 
श्रौर उस दु ख के बारण भी यतलाय 


(७६) सुस्त का उपाय रत्ननय है 

अब, उस दुख से मुक्त होन का उपाय बतलाते हू । 
जिन जीवो वो दुख से छूटना हो उह <च्छा को दूर करन 
क्य उपाय करना चाहिये, वयोकि इच्छा से ही दुख हांता है। 
इच्छा तो उसौ समय दूर हो सकती है जब मिश्यात्व, अशान 
और प्रसयम का श्रभाव होकर सम्यरदशन ज्ञान चारित्र की 
प्राप्ति हो, इसलिय इन सम्यग्दशनादि कार्यों का उद्यम करना 
ही योग्य है। इस सावन के द्वारा ही सच्चा सुख प्रगट होता 
है। ज्योज्या सम्यदरन चानचारित्र म॑ वृद्धि होती है 


ध्या प्यों इच्छा और दुख दूर होते जाते हैं भौर सच्चा मुख 
अगट हाता जाता हैं । 


धुश्। अच्यय है 0 अल 


८०) चारों ने अमस्वयार में देसे भाव हिये है? 


सम्यस्त्धप चान चारित्र सुख के धारण हैं भौर वही पम 
है। पम्र तो प्राह्मा या स्वभाव है, इसलिय उस स्वभाव द्वारा 
कप वा पाप गुछ भी नहीं बंघत। पधममाव मुक्ति पा गारण 
है राघत वा नहीं | शिग माष रा बोई मी बघन हो यह पम 
भ्रावनह्टा है। यदि प्रुष्यवाघ हो सो पद भी विद्ार है धम 
नहीं । जोव ने सभानटा व बारण् प्रवात रूव में घन तबार 
वृष पाप किये है ध्नादि से यही परता रहा कै तु पुण्य 
परवराहित नह्ञो प्राध्मा या स्वभाव है. उसवा बभी एवं शाण 
ना तिधम नही दिया, एवं क्षण भी पुष्य पाप ते भिप्त स्वभाव 
हो तह जाना, उस माता नही सौर उसभा एनुभव एवं रचि 
भा नहीं वी | प्रात्मा मे धम वी जाति पुष्पन्पाप व भिन्न 
है, गो सम्यस्पानी हो जानत हैं. भौर थे र्मी हैं। इसप्रदाए 
पमामार्घा बा एप भिन्न वग सममना चाहिये । 


५ . इेशरा बग--जो पुष्य पाप में धम मानते हैं-ऐगे भषमियों 
पर है) प्रथम धर्मी जीवा पो प्रषक् कर धय ग्र-यवार 
अधमो जौवा म दो भाग परते हैं + पुष्प पाप स भिन्न चताय 
स्वभाव वी पहिंदान तो पह्दी पी कि तु पुष्य-्पाप में थी मुष्यक््पे 
जौव मे थाप ही किये हैं, पुण्य तो बहुत ही कम जीव बमी+ 
कमी परते हैं । पाप में प्रवतत करने चाल जीव श्रधिष' होते 
हैं कल्तु पुष्य में प्रयंतन करने वाल बहोत हैं। दिपय 
ग्रहणा श्रादि की इच्छा-तो पाप ही है, पुष्य बंध तो बे्मातर 
राग से होता है। बद्यवि घमानुरागण भी झ्ात्मा का स्वभाव 


के 
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नही है-धम नही है, क्तु यह पर ता ग्रयवार को इतना 
हो सिद्ध वरना है कि-ससार में पापवथ को भोगने वाले 
जीव ग्रधिव हैं भौर पुण्यरध वाले कम हैं । 
(८१) अज्ञानी दुस को मी नहीं जानते ! 

अज्ञावी जीव प्राध्मस्वभाव को तो नहीं जानते, कितु यह 
भी नहीं जानते कि ससार मे कमा चल रहा है। भ्रपने 
स्वरूप को भूलकर जीव पर पदार्थों की रुचि म एसा तल्लीन 
हो गया है कि-सत्य स्वरूप का विचार करने से वह प्रयोजन 
ही नही रखता । एकबार झात्मा का प्रभिप्रप्य रखकर, परपदार्थो 
की रुचि से हटकर विचार करे तो ससार के स्वरूप का सच्चा 
सुयाल भाये । ज्ञानियों ने स्वभाव को जाना है भौर यह भी 
पथाथ रूप से जाना है कि ससार के जीव किस किस प्रवार 
से दु खी होते हैं, स्वय भी पहले अभ्रचामदशा में उन दु खा 
बा अनुभव किया था और श्रव उस दु खरहित स्वभाव 
का भ्रमुभव किया है इसलिये भानी ही ससार के दु खी का, 
उनके कारणा का झोौर ज्ह दूर करके सुखी होन के उपाय 
का यथाय रीति से वणन कर सकते है। श्रतानियों को सुख का 
तो भ्रनुभव नही है भौर दुध्ध वो दु सझ्प से भी नही जाना 


है, इमलिये सुखो होने का श्रौर उसके उपाय का वणान भी 
उनबा मिथ्या होता है । 


(८२) धरुएय करने से भी चेनन्यघर्म री दु्लभता 


कई जीव तो पर विषय के ग्रहरा म॑ ही रुक जाते हैं 
उनके तो पाप है, कितु कोई पत्ता आदि खच बरे और वह। 


तम्मा भ्रधयाय १३३ 


: अत्रिमात में चूर हो तो भी पाप है, पुष्य तो कपाय बी मदता 
बहता है। पुण्य के बहाने झमिमान बरे तो वह पाप है । 
पृष्ठ धर्मानुराग से होता है, ऐसा प्रुण्यमाव कसी ससम 

! हिमी जद के होता है। इच्छानुसार सामग्री वा सयोग और 

| बतुमान मादकपायरूप पुण्यपरिणाम सो बिसी जीव के होते 

[हैं तथापि एस जीव भी दुखी हैं। हे जीव ! भ्रनादि-मसार 

| में वूते अपार पापभ्रवृत्तियो का ही सेवन किया है, पुष्य के 
ग़रणों का बहत कमर सेवन किया, और पृण्य-पाप से पार 
ब्रह्मा चत-वधम की तो क्षणमात्र भी सूने दरकार नही 
हो, एक लग भी चत यधम का सेवन नहीं क्या। पुष्य मं 
मुख मान लिया कितु वह दुख है| पुण्य के फ्लस्वरूप सामग्री 
का साय प्राप्त हता है कितु उससे घम-सुल्ल नही मिलता। 


। (८२) पाप श्रीर पुएप रे बीच विवेक, तथा पुएय और 
| धर्म की जाति का भिन्नत्व 


जितना दास करो उससे हजारग्रुना फ्ल मिलेगा,-ऐसी 

भावना से जा दान दरते हैं उत जीवा ने तो वतमानम ही 
हजारगुनी तृष्णा वी बृद्धि करवे परापवध क्या है, सामग्री 

: शो हृष्णा और राग को कम करे तो पुण्य हो, उसके बदले 
: झाटने तो हजारगुनी सामग्री की भावना करके दृप्णा भौर राग 
का बढाया है। वे अपने पूणस्वभाव का भूले हैं इससे सयोगो 
में पूणता की इच्छा करते हैं। यह मिलेगा और बह मिलेगा 
_..इर्सअ्कार सभी सयोगो की भावना करते हैं, वि-तु “प्रव नही 
चाहिय'-ऐसा बभी वहते ही नहीं। इस ससार मे झज्ञानियों 


हक 


८०००५ 


से किये + 
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की तृष्णा अपार है उसवा कही भी गत नहीं है। जा हजार 
गुना लेते की भाववा से दानादि परे उसके तो प्रुष्यपरिषाम 
भी नहीं है । बतमाव में अनुश्ृत्न सामग्री पूवपरण्य अर 
कारण हो मिलती है, ऐसे प्रण्यवाघ के प्रसगा मे जींद 
हुत ही मम प्रवतन वरता है। जहां पुण्य परिणामों काश 
दिवाना नही है. वहाँ घम को तो दरकार ही बहां से होगी * 
इससे यह नहीं समभना चाहिये कि पुण्य वा माहूत्म्य बंतेसाए 
हैं। यद्यपि पाप वी श्रपेक्षा परण्यपरिणाम कम हो, होते हैं 
तथापि अन-तवार पुण्य करके जीव उसवे फ्लस्वर्॒प महान देव 
हुप्ा है, प्लौर वहाँ से पृण्य के पल का भोगने थी रुचि के 
कारण फि्रिस पाप करके दुगतियां में परिभ्रमण विया है । 
तोथक्रभगवान के पुण्य की श्रनुमोदना करता, प्रथात्‌ उनके 
पूवपुण्प के परिणामों को भ्रच्छा मानना भा सि्याप्व ही 
है, तथ फिर जिस तुच्छ पुण्य को मिठास है उप्तत्नो तो बात 
ही क्या ? तीथकर के पुण्य भी राम स॑ वेंचे हैं, उम राग 
के कारण झात्मा के गुणा मे भग पडत हैं, जिसवे उस राग 
की श्रनुमोदना है उसे श्रात्मा के वीतरागी गुणा की मावता 
नहीं है । गात्मस्वभाव की झौर पृण्य बी जाति हीं 
भिन्न है, इसलिये जिसे झात्मा की रृचि है उसे पुण्य की 
रुचि हांती ही नहों श्रौर जिसे पुण्य को रुचि है उस्ते- 
प्राप्म थे सम्यगसदशनादि वी रचि नहीं हावी-उ्म 
मिथ्यात्य की रुचि होती है। जम--कोई सज्जन मनुष्य 
निधन हो, और कोई दुजन-श्रगाय मनुप्यः घतवाते 
हो, वहां “मैं अनाय के यहाँ पृत्र होऊ ऐसी भावना 


| 
(हरा अध्याय श्श्र 


[ सग्जन मनुष्य वें. कभी हाती ही नहीं। उसी प्रकार जिसे 
| सम्जनम्पी ग्रात्मस्वभाव की पहिचान और भावना हो उस 
* 'जीय के ऐसो दुभावना कमी नहीं होती कि-/“में पृण्य कहो 
| शोर उसके फ्ल को भोगूं,” क्योकि पुण्य तो विवार है, ग्रनाय 
+ है ग्रात्मस्वभाव की अपक्षा स वह प्रस्प्य है । 


(5४) ब्वानी समभाव हैं कि आत्माऊे स्पमायमें राग प यहीं है। 
ह एकबार किसी मनुष्य के दाहिने पर मे फोडा हुआ 
डावररप्रतिदित उसकी मरहम पट्टी करने श्राता था । जब डाबटर 
| दाहिने पर को छुए तब वह मनुष्य चिह्दाना प्रारम्भ कर दे ! 
ऐमा करत करते फोड़ा लगभग मिट गया, तथापि उस चिह्नाने 
' की प्रादत पड गई इसलिये चिल्लाता या। एक्प्रार डाकडर ने उस 
। मनुष्य के याए पर को स्पा कया तो भौ बह चिल्लाया | 
तब डाक्टर ने वहा कि भाई! व्यय ही बया रोता है, तेरे 
दाडिते पर बा फांडा बाएँ पर में नही भरा जायेगा, तुझे तो 
व्यय रोने चिहलाने की भ्रादत पड गइ है। अपने को पीड़ा 
होती है या नहो उप्े जानने का ग्रभिप्राय नहीं रखता किलु 
हाथ लगते हा दु छ मानकर रोने पीटने की प्रादत पड गई है । 
जिसप्रकार दाहिने प्र का फोडा बाएँ पर म नही आता, 
बसे ही पूद की पर्याय के रागद्वेप वतमान प्रयाय-म नहीं 
प्रात । स्वयं वतमान मे नये नये रागद्वेप ,करता रहता है। 
बिलु यदि वृतमान मे ही स्वभाव के लक्ष्य से एकाग्र हो तो 
रागू-द्रेप न हो। ग्रात्मा के स्वभाव में रामरद्वेष नहीं है, 
परवस्तु रागढ्रप नहीं कराती, और एक पर्याय वे. ४४ 


वढकर टूसरी पर्याय में नही प्रा ड़ | 


+ 


१३६ मीक्षमाग प्रकाशक को क्रय 


रागरहित आध्मस्वभाव वी दृष्टि न होते से वह ऐसा माव 
बठा है कि पूव पर्याय के रागद्वेष चले प्रा रहे हैं। उसकी 
ऐसी मा यत्ता के कारण उसका पुस्पाय राग द्वेप में ही रुक 
गया है भ्ौर वही उसे एकत्वबुद्धि हो गई है । उत्त एक 
बुद्धि को छुडाफर स्वभाव म॑ प्रभेददष्टि करने के लिये ज्ञानी 
उसे सममाते हैं कि हे भाई ! तेरे स्वभाव में राग द्वेप नहीं : 
हैँ, भौर वतमान पमाय में जो राग-द्वेप होते हैं उनका दूसरे 
समय मे झभाव हो हो जाता है, त्‌ व्यय ही भ्रम में पडकर 
राम द्वेप को प्रपना स्वरुप मान रहा है। तू विचार कर कि 
यह रागादि परिणाम कितने अनित्य हैं ? कोई भी दृत्ति स्थिर 
नही रहती, इसलिये ऐसा तेरा स्वरुप नही हो सकता | इस 
प्रकार यदि तू अपने रागरहित चत-यस्वभाव का विश्वास 
कर तो तैरी पर्याप मे से भी रागद्वेप दूर होने लग्रेगे। प्रपन 
स्वभाव क लक्ष्य से पर्याय मे भी बीतराग्रता की ही उत्पत्ति 
होगी | इसलिये तू राग परहित शुद्ध, ज्ञायकस्वभाव की 
पहिचान श्रौर श्रद्धा कर, यही दु खो को दूर करने का उपाय 
है । जीव ने कभी अपनी ओर देखने का अभिप्राय ही नही 
किया कि--यह रागद्वेप नये नम होते हैं या सदव बही के 
वही चले श्राते हैं ? भर यह राग द्व ५ स्वभाव में हैं या नही ? 
राग 6 प भपने विपरीत पुरुषाथ से नवोन नवीन होत हैं, तथा 
वे स्वभाव में नहीं हैं--ऐसा निश्चित्‌ करके यदि स्वभाव की 


झोर उ'ठुख हो तो राम से भिन्न स्वभाव कसा है उसका 
भनुभव हो । 


हफ्प अध्याय ३७ 


। (४0) छमायधेष्टि से परिपूर्ण, निर्विकारी और असयोगी, 
£  पेया पयायदष्ट से अपूर्य, विकार और सयोगी- 
। ,  उममें क्रिमक लक्ष्य से सुछ प्रगट होता है १ 


जारगीर, मन, बाणी से भिन्न, क्मों स भिन्न झौर परमाय 
भ राग इपादि विकार भावों से भो भिन्न--एसा यह चत-य 
छत ग्रात्मा ज्ञान-टशन-सुख-बीय-झ्ानाद इत्पादि प्रन ते 
प्रुपा का एकरूप विड़ अनादि प्रनत वस्तु है। “मै राग-देपादि 
के साथ एक्मेक है, परपदार्थोंक साथ मुझे कुछ सम्बध है 
भौर में उनका कुछ कर सकता है -ऐसो परद्राय वे भ्रहकार- 
सूप मिश्याहष्टि जीव की म्रढता है, वह प्रुढ़ता श्रात्मा की 
पयाय है । यह क्षशिक, विकारीपयाय ससार है-दुख है । 


जीव' तो परिपृण निविकारो भौर झमयोगी है, विशतृ 
स्वय भपने स्वभाव को भूला हुआ होने से उसके भान-दयन- 
वोय दो अवस्था म अ्पूणता है, चारित्र श्रद्धा आदि वी श्रवस्पा 
में विवपर है और निर्मित्ततप श्राठो कम तथा शरीरादि का 
सभोग है। एवं जीव अपने स्वभाव को मूलकर मात्र पर्याय- 
दृष्टि से श्रपने को -प्रपूण-विकारों श्रौंर सयोगी ही मानकर 
प्रयायगूढ हो रहा है, तथापि स्वभाव तो उस समय भो पृूण, 
विकाररहित और श्रसयोगी है। स्वय अपते का परि- 
परण, प्रविकारी तथा अ्रसयोगी माने तो सुख अगद हो २ 
भ्रयवा श्रपूण, विकारी झ्यौर सपोग वाला माने तो सुख प्गद 
हो ? पर्याय में रागादि तो हैं, यदि उत रागादि जितना ही 

श्ध 


) हि मी 
१३६ मोक्षमा्ग प्रराशक की कर 


रागरहित प्रात्मस्वमाव दी दृष्टि न होने से वह ऐसा मात 
बठा है कि पूव पर्याय के रागद्रेप चले श्रा रहे हैं। उप्तगी 
ऐसी मा यता के कारण उसका पुरुपाय राग द्वेध में ही ढक 
गया है भौर वही उसे एक्स्वबुद्धि हो गई है | उस एकलत्व' 
बुद्धि को छुडावर स्वभाव भ॑ भ्रभेददृष्टि कराने के लिये भावी 
उसे समभाते हैं कि हे भाई! तेरे स्वभाव में राग द्वेप नहीं 
हैं, भौर बतमान पयाय में जो राग-हेप होते हैं उनवा दूसरे 
समय म श्रमाव ही हो जाता है, तू व्यथ ही भ्रम म पडकर 
राग द्वेप को झपता स्वस्प मान रहा है । तू विचार कर कि 
यह रागादि परिणाम बितने अनित्य हैं ? कोई भी वृत्ति स्थिर 
नही रहती, इसलिये ऐसा तेरा स्वरूप नही हो सबता | इस 
प्रकार यदि तू अपने रागरहित चत यस्वभाव का विद्वास 
कर तो तेरी पर्याय म से भी रागद्वेप दूर होन लगगे। पपरे 
स्वभाव के लश्य से पर्याय मंभी वीतरागता की ही उत्पत्ति 
होगी । इसलिये तू राग-द परहित शुद्ध, भायकस्वसाव के 
पहिचान श्रौर श्रद्धा कर, यही दु सो को दूर करने का उपाः 

है । जीव ने कभी भपनी ओर दखने का भ्रभिप्राय ही नह 

किया कि--यह रागढ्वंप नये नये हांते हैं था सदव वही वे 

वही चले भ्राते हैं ? भोर यह राग द्व ५ स्वभाव म हैं या नही ' 

राग द्वं प श्पने विपरीत पुरुपाथ से नवीन नवीन होते हैं तथ 

वे स्वभाव में नहीं हैं--ऐसा निश्चित्‌ करके यदि स्वभाव वे 


श्र उम्रुख हो तो राग स भिन्न स्वभाव कसा है उसके 
प्रनुभव हो । 


! 
है ब्याय १३७ 


|] 

हू 

| (१०) समायर्चष्टि से परिपूर्ण, निर्विकारी और असयोगी, 
ऱवा पयाय्ध्ट से अपूर्स, तिकार और सयोगी- 

| उममें किमक्‌ लक्ष्य से सुस प्रगट होता है 

। 

| 

| 

। 

| 


गरीर, मन, वाणी से भिन्न, कर्मों से भिन्न ग्रौर परमाथ 

ते राग-द्रपालि विकार भावों से भी भिश्न--ऐसा यह चतय 

स्वहवी श्रात्मा चान-दशन-सुख-वीय-श्रान दें इत्यादि प्रनःत 

गुणों का एकरूप विड ग्रतादि श्रनात वस्तु है। “में राम-द्वपादि 

के साथ एक्म्रेक हूँ, परपदार्थोंक साथ मुझे कुछ सम्बंध है 

भौर मैं उनका कुछ कर सकता है,“ऐसी परद्राय के भ्रहकार 

॥ तप मिश्याहष्टि जोव की मूछ्ता है, वह मूढता भात्मा की 
पयाय है । यह क्षशिक, विवारीपर्याय ससार है-दुस है । 


! 

। बजीच' तो परिपृण, निविकारी पौर श्रसवोगी है, वितु 

| ख्वय भ्रपन स्वभाव को शझूला हुप्ना होने से उसके वात-दशन- 
बीय की ब्मयस्था में भपूणता है, चारित्र श्रद्धा प्रादि को अवस्था 

) पे विकार है और नि्ित्तत्प थाठा कम तथा द्वारीरादि का 
संयोग है। एवं जीव झपने स्वमाव को सूलवर मात्र पर्याय 

;न्‍ दृष्टि से ग्रपने को >प्रपूण-विकारी भौर सयोगी हो मानकर 
वयायमरट हो रहा है, तथापि स्वभाव तो ,उस समय भी पूण, 
विकाररह्वित झोर भ्रसमोगी है। स्वय भपने का परि 
वृूण, पग्रविकारी तथा अ्रसयोगी माने तो सुख प्रगठ हो ? 
श्रयवा झपुण, विकारी झौर सयोग वाला मान तो सुख प्रगट 

हो ? पर्याय में रागादि तो हैं, यदि उन रागादि जितना ही है 


१४० मोक्षमार्स प्रकाशरु यो किरोें ७ 


उसके पृण्यपरिणाम भ्रधिक हैं भौर जो उसमें प्रत्प समय 
रहे उसने पुण्यपरिणाम बम हैं--ऐसा माप नहीं है। विस्तु 
शुभ प्रसगा में भ्रधिव काल तक रहे तथावि बपाय की विष 
मदता न करे तो उसने विशेष पुष्य नहीं है, झौर प्रत्प 
समय ही यसे प्रध्॒गा में रहे तथावि धन्‍्तर में मपाय वी 
मे दता भधिक बरता हो तो उस जोब मे विशेष पृष्य है। 
उसी प्रदार दिसी के बाह्य मे प्रधिकार ध्याग दिलाई देता 
हो तथापि पुण्यपरिणाम प्रत्प होते हैं प्रौर कसी के वाहा 
मे व्याग दिखलाई ने देता हो तथापि पृण्यपरिणाम विगेष 
होते हैं। इसलिये बाह्य त्याग वे उपर से उसवा माप नहीं 
है। पुण्य की भौति पाप था माप भोकालया सयोगने 
ऊपर से नही है वितु परिणामा से है। भ्ौर घम या 
माप भी काल या त्याग से नही है। यह प्रवश्य ध्यान रसना 
ताहियेकि जितने ग्रग मे भरूमिवा में वृद्धि होती है उतने 
ही भर में उस भूमिया के योग्य बराह्यत्याग भी सहजसूप 
से भवद॒य होता हो है, (जस-सम्यग्हष्टि बे चौथी भूमिवा में 
माँत्ताहार, मद्य, मधु, इत्यादि मा त्याग, मुनिदशा मं वख्यादि 
का प्याग । ) वितु इस वाह्मत्याय से घम का माप नहीं है, 
क्योकि एसा त्याग तो धमरहित जीव के भी हा सकता है । 
क्सी जीव के बहुत समय से यथाघ मुनिदशा अगट हो 
चुरी है और किमी दूमरे को कुछ हो समय पहले ययाय 
मुनिदणा हुई है, तो पहल जोब के अश्रधिव 'पुद्धि होगी झौर 
दूसरे की उसको श्रपेक्षा कम हो होगी--ऐसा कोई दियम नहीं 


'हैशय बध्याय श्ष्टर 


वी बाद में भुनि हुआ जीव मो विशेष पुरपाय द्वारा 
' छग्राव में सौमता करे तो वह बहुत समय पूर्व मुति हुए 
' बाइ स पहने बेवलसभान प्राप्त बर सकता है। उसवासादि 
 इपिक करे इससे शुर्द्धि का माप महीं है कियु चुन-यमत्त्व वी 
. प्रतनोनिवा पर से शुद्धि का माप है । 


(८६) सुप-दु स भर उनके बारण 


.. सयारदणा में मिध्यादरावादि से जीव श्रनातदुख भोग 
दही है। प्रतिसण परपदार्थों बे भ्रोर वी भाशुलता होती है-वही 
दुथ है। 


निराबुलता हो सुप का लक्षण है सम्पादगन से अपने 
पृष खम्राव को जानें तो पभिप्राय मैं से, परपदार्थों में जो 
गुखदुद्धि है बह दूर हा जाये प्र्थाव्‌ स्वभाव वे सक्ष्य स 
उ्त प्रशगत भ्रनाकुलता वा धनुभव हो । सम्पग्दशन ये बिना 
प्रगत भी वास्तविक प्रनाबुलता नहीं होती, अर्थात्‌ सम्प 
पदगन के बिना झ्रगात भी सुख मही होता। इन सम्यग्दग नादि 
साधनों के द्वारा सिद्धपद प्राप्त बरते से जीव वे सब दुखा 
का विनाटा ह्वोता है, भौर सम्पूण बुद्ध प्रगट प्रनुभव मे 
प्राता है । 


(६०) ग्रथरार प्रेरणा बरते हैं 


इसप्रकार इस तीसरे प्रध्याय मे प्रथम तो यह सिद्ध 
क्या कि ससारो जीवो*्कों भतादिकाल से दुख है, भौर 
उस देख के कारण फ्िथ्यादगुह७,मिथ्यातात एवं मिध्या 
ग ही श 
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चारित्र है-ऐसा बतलाया है। उह दूर करने के लिये सम्य 
ग्दशन, ज्ञान, चारित्र प्रगट करना चाहिये, वही सुख का 
कारण है। इसप्रकार दुख तथा उसके कारण श्रौर सुख नथा 
उसक' कारणों का वन वरने के पश्चात्‌ अधिकार को पूण 
करते हुए ग्र थकार प्रेरणा करते हैं-उपदशश फरते है कि--हू 
भग्य | यहाँ ससार के जो दुख बतलाये हैं उनका श्रनुभव 
तुके होता हैया नहीं ? दु खो को दूर करने के लिये जो-जो 
प्रयण्ण तू कर रहा है, उनकी निरथक्ता-भ्रसत्वता दर्शायी है 
वह यसा ही है या नहीं ? झौर सिद्धदक्षा प्राप्त होन पर ही 
पूण सुस्त होता है--पह बात यथाष है या नही ?-यह सब 
विचार झौर इसका निणय बर । यदि उपरोक्तानुसार ही तुफे 
प्रतीति होती ही तो स्न्तार से मुक्त होकर घिद्धदशा प्राप्त 
करने के जो उपाय हमने बतलाये हैं वे कर | विलम्व मत कर । 
इन उपाया से तेरा कल्याण ही होगा | 


है 


' चौथा अध्याय 


(६१) मगलाचरण 


भवना सब दु खो तणु कारण मिथ्याभाव, 
तेनी सत्ता नारा कर प्रगटे मोक्ष उपाय । 


भव के ममस्त दु खो का कारण भिथ्या वभाष है, प्राप्म 
घब्प की थधाथ प्रतीति द्वारा उस मिथ्यात्व को सत्ता का 
गण करने से सम्पस्दशनरूप मोल का उपाय प्रगठ होता है । 
पहां पर जा 'नुद्ध सम्यग्दशन प्रगद करने की प्रेरणा की उसे 
मंगलाचरण समभना चाहिये । 


सप्तार दु खो के मूल कारणरूप भिथ्यादर्शन-चान चारित्र 
है, इसलिये उन्हें छोडने के लिये उनका वितेष वणन इस भ्रध्याय 
मे बिया है। 


(६२) दु से दूर फरने के लिये प्रथम स्व पर वा 
/ 5 प्रद्ान दोना चादिये 


दु खा को दूर करने के लिये पहले श्रपना भर पर वा 
भेदनान प्रवदय होना चाहिये । जीव को यदि स्व पर का तान 
ही न हो तो अपने यो जाने पिता बह किसप्रकार अपना 


दुख दूर करेगा रे झाप्मा पर से नि स्वतृत्र द्रव्य हैं, ७. «» 


द्राय का बिोप ( पर्याय ) इब्य में ही होता है, पर में नही ) 


अर 


श्छ्४ मोक्षमागे प्रछाशर को झिएणं हे 


रत 
प्रत्येक द्रव्य का विशेष ( पर्याय ) उस द्रव्य के सामाय स्व । 


भाव मे से ही प्रगट होता है । सामा य-विशेषत्व द्रव्य वा ही 
स्वभाव है। किसी द्रव्य का विशेष कसी आय द्वब्य के 
आश्रित नहीं होता, इससे प्रत्येक द्रव्य का परिणमन स्वतृत्न 
है । ऐसा स्व पर द्वव्यो को स्वतत्रता का यथा यान सा 
भेदज्ञान है । 


(६३) स्वभाव में एक्स्यबुद्धि सो सुप, भौर 
रिकार में एंकल्वउद्धि सो दुख। 


अपने को पर से 'सिप्त जानने के पदचात्‌ श्रपने मं दो 
पक्ष हैं, उहें जानना चाहिये। वतमान पर्याय मे विकार है, 
उसके साथ एक्ताबुद्धि ही दुख का मूल है, श्रौर अपना 
श्रकालिक स्वभाव 'ुद्ध है, उसमें एक्ताबुद्धि सो सुख का 
मूल है। यदि भपने स्वभाव मं गुण गुणी की एकता की 
प्रतीति करे तो विकार के साथ को एक्तावुद्धि दूर हा जाय । 
अपने प्राध्मा म॑ गुण गुशी की एकता की प्रनीति क बिना 
जीव के विकार वी एकक्‍्त्वबुद्धि दूर नहीं होती, भौर जब्तक 
विकार में एक्त्वबुद्धि हो, तत्तत जोव कपाय की मदता कर 
सकता है कि तु उसका भ्रभाव नही बर सकता । तथा क्पाय 
रहित स्वभाव को प्रतोति वे बिना सात्र कपाय कौ से दता करे 
तो उससे बाह्य म जड का सयोग मिल सकता है कि तु स्वभाव 
की शुद्धि का लाभ नहीं होता। पहले से हो उस जीव को 
क्पाय के साथ एकत्वब्रुद्धि होने से, उसके फलरूप जो सयोग 
हैं उनम भी एकत्वबुद्धि से लीन हो जायगा और परिणामों में 


रच 


रुप आय[य १४५ 


इरविपठ् भावों बा संवन बरवे सस्तार में नीच गति मे जायेगा। 
गेट बाव-दहनालि गुर त्रिवालस्वभावी द्रव्य के साथ एकता 
रखे हैं, वतमाव मे जो ज्ञानादि पर्यायें प्रगठ हैं वे भी 
वित्त द्रव्य क साथ एक्ट्व रखतो हैं -"सप्रवार गुण-गुणी 
प्रमे्थभाव के निणय बिना, दा!खगान से जीव नवतत्त्यादि 
हो जाने प्रोर बधाय को मददता करे तो पुण्यवध हो, किन्तु 
बह पुष्य प्रात्मा वे. स्वभाव वे साथ एकता नहीं रसता, भर्षातु 
हैह प्रात्मा का स्वरूप नहीं है। उसके फ्लम्प तो जड़ या 
सयोग मिलता है भ्र्यात्‌ पुष्य धो समोग वे साथ एक्त्व 
रखता है, यह भात्मा को किचितृमात्र सुसदायों नहीं है। 
| *पाय के प्रभावरूप बीतरागी चव यमाव स्वभाव के साथ एक्प्व 
| बता है, इमलिये तवतत्वादि को जानवर भी भपने घुद्ध 
| पद बह्वभाव की श्रद्धा बरक उसमें पर्याय को अ्मेद बरनता- 
सीन करना यह प्रयोजन है । 


(६४) धर्म शा सम्सन्ध कपाय की मन्दता के साथ 


नहा फिन्‍्ह स्ममाव के साथ दे। 

जो जीव शुद्ध स्वभाव की प्रतोति षा भ्यतन बर उसके 
कपाय की मादतारूप पुण्य तो होता ही है, कितु जिसका 
सत्य बपाय को मदता पर है वह जीव स्वभाव वो नही समभ 
सकंगा। णो जीव स्वभाव के लक्ष्य से समभना चाहता 
उसके सहज ही माद फ्पाय हो जाती है, विःतु उसका सक्ष्य 
कुपाय वो मदता पर नही होता । जो शुद्धात्म वभाव को समझे * 
उसके दव-ग्रुद-शाख्र की श्रद्धा, सवतत्त्वो का ज्ञान न्‍ ग 

१४ अु 
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की तीव्र गुद्धि का व्याग, इत्यादि म-दक्पाय तो होती है, भर्पात्‌ 
पुण्य ती होता है, कितु उससे जीव का कल्याण नही है। 
यदि उस पुण्य की एचि को छोडकर स्वभाव मं उमुख होजाये 
तो उपचार से पुण्य वो निमित्त कहा जाता है, किन्तु स्वभाव 
के लक्ष्यरहित मात्र पुण्य को ता उपचार से भी घम वा निमित्त 
नहीं कहा जा सकक्‍ता। दोता पुण्य का फल तो ससार ही है। 
कपाय की मं दता का सम्वघ संयोग के साथ है, कपाय के 
अभाव या सम्व व स्वभाव वे साथ है । कपाय को मदतारूप 
जो पुण्य है यह समांग के साथ एक्ट्व रखता है श्रौर फ्पाय के 
अभावरूप धम है वह गुणस्यभाव के साथ एक्त्व रसता है । 


पर को और के लक्ष्य से कुछ भी बृत्ति हो वह घम्म नहीं 
है। इंद्र-दद्वानी को भगवान अरहतदेव के प्रति भक्ति का जो 
विकल्प उठे वह विकल्प भी दु खदायक है-प्रात्नव है| धम 
तो ग्राध्मस्त्रभावरुप है, राग की वृत्ति के उत्थान स॑ रहित है । 
पुण्य सो विकार भर घम सो ग्रविकार, इन दोतों की एकता 
श्रिकाल में भी नहीं होती । 


(६४) सम्पक्अद्धा किसका अग्रलसन करती है? 


“में चत पे हैँ, वृण्य पाप मेरा स्वरूप नही हैं/-ऐसा विकल्प 
नही, किन्तु साक्षात्‌ वसा श्रनुभव करने से सम्यक्थद्धा होतीं 
है। जिस क्षण स्वभाव की श्रद्धा करता है उसी क्षण घुद्धता 
का अनुभव होता है । स्वभाव की श्रद्धा ( सम्यग्दशन ) को घुद्ध 
स्वभाव का ही भ्रवलूम्बन है वि तु देव-गुर-शास्र भ्रथवा शुभ 
विकल्पों का भ्वलम्बन उसे नही है सम्यक्श्रद्धा की भ्रुमिका 


ः 
सं इंशा अन्याय श७ 


$साथ पुष्य होता श्रवध्य है, विततु उस पुण्य के अचलम्बन 
है सम्पकश्रद्धा यही है। जिसके शुद्धस्वभाव वी रचि हो उस्ते 
कप का भावना नहीं होती और जिसके पुण्य वी भावना होती 
है एम शुद्धस्वभांव की रुचि नहीं होती । सम्पक्श्रद्धा होने से 
उप्ते समय समस्त पुण्य प्राप दूर नहों हो जाते, वितु श्रद्धा क 
प्रभिप्राय में तो सब शुभाधुम परिणामों का झ्माव ही होता है, 
थद्गधा 3ह स्वभावरुप से स्वीकार नही करती । 


(8६) मात्र उपयोग को यदलना है 


इम धमर में बया बरना श्राया ? प्रथम, ग्रात्मा जड का तो 
हुछ करता नही है, श्रौर जड में भामा वा धम नही होता । प्रमुकः 
पुष्य करो, दाव क्रोया भक्ति करो--ऐसा भी नही कहा है, 
बयोंकि बहू सब विकार है--धम नहीं है । फितु प्रपत चताय 
उपयोग को परो मु करबे वही लोन हो रहा है, उस “उप 
: योग को स्वभावोस्मुस परके वहां लोन करना है ।/ "पुष्य 
पाप भरे हैं-ऐसी माज्यता करके अ्रपने उपयोग को वहाँ रोब' 
दिया है, वही अधम् है. उस उपयोग को स्वभावो-मुख बरके, 
'घुद्ध चनायमू्िस्वभाव ही में हैं'-ऐसी स्वभाव वी प्रोर को 
श्रद्धा प्रथम वरना है ग्लौर वद्ी प्रथम धम है। तथा उसके 
पश्चात भी बाह्य में कुछ वरना शेप नहीं रहता, घोर प्रत 
त्तपादि का जो 'पुभरागत्माता हैं वह भी घर्मात्मा का क्‍्ताय 
नहीं है, विन्‍्तु जिस 'ठुद्धस्वभाव थी श्रद्धा की है उसी शुद्ध 
स्वप्नाव में उपयोग को लगाना ही सम्पेक्चारित्र प्रौर " ,८ 
या मार्य है। घम के प्रारम्म से गूहिया 
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है. कि-घुद्धात्मस्वभाव में चत-यउपयोग को लीन करना ।* 
इसके भ्रतिरिक्त भ्राय कोई क्रिया धम में नही झ्राती। जितनी 
स्वभाव में लोनता उतना ही घम है, और जितनी कमी है 
उतना दोप है ] 


(&७) शरीर की क्रिया, प्रदेशों का चेत्रान्वर और इच्छा, 
--इन तीनों की स्वतत्ता। 


यद्यपि परमाय से तो झ्रात्मा का भर घरीर वा नि्मित्त 
मैमित्तिक सम्ब ध नहीं है, क्तु व्यवहार से श्रात्मा श्ौर . 
शरीर का निमित्त नमित्तिक सम्बंध है इसलिये जो परमाथ * 
को नहीं जानता, ऐसा श्रचाती जीव शरोर से होने वाली 
सभी क्रियाशो को प्रपनी मानता है। निमित्त भ्रनुव्वल ही हो, 
कितु उस निमित्त के कारण स कार्य होता है-ऐसा नही है । 
धरीर गिर जाता है उस समय आत्मा भी गिर जाता है, 
कितुशरीर गिरा इसलिये भ्रात्मा गिर गया ऐसा नहींहै 
वितु शरीर की अ्रवस्था शरीर वे कारण हुई है झोर उसी 
समय श्रात्मा वे प्रदेशा की याग्यता उसप्रकार क्षेत्रात्तर हांने 
को थी इससे भात्मप्रदेशा वी भी अवस्था बसी ही हुइ है। 


प्रश्न --प्रात्मा को गिरने की इच्छा नही होती, तथापि 
क्यो गिरता है ? 


उत्तर --गति इत्यादि की इच्छा होना सो चारित्रगुण 
वा विकार है और प्रदेशों का क्षेत्रातर होना सो क्रियावती 


शक्ति वा विकार है। चारित्रगुण और क्रियावती द्ाक्ति भिन्न 


, इ॥ | भ्रध्याय १४६ 
व 


हैं खड़े इछा वे बारण प्रदेधा का क्षेत्रातर नहीं होता। 
हघोंबा क्षत्रातर इच्छा करी भपका नहीं रसता ॥ उरप में 
बने ही इच्दा न होने पर भो यसे भाव बरने से जोव 
बेक़ में बाता है, भौर वेबली भगवात के इन्छा वार सवंधा 
प्रभाव होने पर भी विद्ार बे रामय धरदेशा या क्षत्रात्तर होगा 
है। इच्छा भौर प्रत्ता बाय क्षत्राततर यह दोना पर्यायें भिन्न- 
मिशन गृग को हैं। इच्चा प्रदर्गां वा क्षतातर और शरीर का 
हनन चलने यह तोना स्वत्तन्न हैं । 


परीर में हत्रा चलनादि प्रवस्था हुई उसप यारण से 
प्रा्मप्रदेधों क| क्षत्रातर हुपता प्रयवा इच्छा हुई-ऐसा नहीं 
है। प्राह्मपरेक्षों वा क्षेत्रानर हुआ उगके कारण से दरीर 
में हलन चसने हुप्ा श्रथया इच्छा हुई-ऐसा नहीं है, पौर. 
इच्या हुई इसलिये शरीर का हल चलन या पशात्मप्रदा 
का क्षत्रात्तर हग्ना-ऐसा भी नहीं है तीनों की श्रवस्था 
प्रयमे भयने स्वनत्र उपादान से हांती है तथावि पाष्मप्रदर्णा 
वा श्रौर शरीर व) जब निमित्त नभित्तिव सम्बध हो, तब 
शणपर मे हलन चलते हांता हां श्लौर वहाँ वे आात्मप्रतेश 
स्थिर हा--ऐसा नहीं होता, तथा भात्मप्रदेशो का हलन चलने 
होता हो प्रौर उस समय वहाँ का हारीर स्थिर हो--ऐसा 
भी नहीं होता। तथा आात्मत्रदण यही पडे रहें भौर भरीर 
प्रयत्र वहीं चला जाये--एसा भी नही हो सकता | इसप्रकार 
सिमित्त नमित्तिक सम्बंध जे क्रिया स्वत॒न्न 
है। जीव इच्छा करे “ज्वा में तथा 
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घरीर म हलन चलन नही भी हो-यह भी क्रिया वी स्वतत्रता 
को सिद्ध करता है । 


(६८) उपादान-निमित् 


उपादान के काय को श्रनुरूल निभित्त होता है, वितु 
हिमित्त उपादान में कायकारी नही है । यदि निमित्त से उपादाद 
में शिचित्‌ भी काय होता हो तो निमित्त स््रयथ ही उपादावहप 
हो जाये, भौर यदि वह भनुश्डल न हो तो निमित्त द्वी 
नही कहलायेगा । उपादान झौर निमित्त दोनों पदांध तो हैं, 
कितु उन दोनो की स्वतत्॒ता कोन जानने वाले भज्ञानी वो 
ऐसा भ्रम होता है कि 'निमित्त से काय होता है, नि्ित्त मिला 
तब काय हुझा भ्रथवा निमित्त के प्रभाव से काय हुमा । 
पर तु वस्तुस्वरूप की स्वततन्नता है। समस्त पदार्थों वी भ्रवस्था 
स्वय प्रपने कारण स--प्रतिध्ममय की स्वत॒त्र योग्यता स--प्रति 
क्षण हो रही है । 

! प्रइन --जीव के भानावरणादि श्राठा कमों का उदय तो 
एक ही साथ है, तथापि जीव के चान की हीनता में ज्ञाना 
बरण फम को ही निमित्त कहा जाता है भ्रोर प्रय॒क्मों को 
नही-इसका वया कारण है ? 

उत्तर --श्राठो बम होने पर भी चानगुण की हीमता 
के समय ज्ञानावरण कम ही श्रनुकुल मिमित्त है। चानावरश 
कम में ही निित्तपने की ऐसी योग्यता है वि ज्ञान की 
हीनता वे: समय उसी म॑ निमित्तपने का झारोप आआ्राता है। 
जिम जाति का गुण हीनर्प परिणमन करे उसके अनुकूल जों 


 इशाअ बाय श्श्र 


अनहों उप्ती का निमित्त वहा जाता है, क्याकि निमित्त 
| अमृत ही होता है। कितु भनुश्रल निमित्त वा अथ यह 
| 'हीं कि-ठप निमित्त ने चान को राक्रा है। निमित्त-उपादाव 
| हयात करने का प्रयोजन ता, निमित्त और निमित्त क॑ लक्ष्य 
पे होने बाली प्रवस्धा-उन दोना वा लक्ष्य छोड़कर अपने 
खाब वा लक्ष्य वरना है| क्ितु नि्ित्त-जा कि परद्रत्य हैं, 
जि जीव आप्त नहीं वर सवता गौर लो जीव के प्राघीन 
शे हैं-उहें प्राप्त वरन के भाव मस्त्र जाना वह उपादान 
: निमित्त के चान वा प्रयाजन नही है । 
जीव को जब क्रोध हो उस्र समय चारिश्रमोहकम क॑ 
उन्य या नि्मित्त शहा जाता है। उदय चलवान है -एसा 
निमित का बथन है, बह यह बतलाता है कि उस समय 
भाव का पृरपाथ निवल है। चारित्रमोह वे उदय के कारण 
_कोघ नहा होता कि तु जोच जब श्रपन स्वभाव का पुर॒पाथ 
| छाइश्र क्राघ कर तब उस कम के उत्ययों निमित्त कहा 
जाता है। जीव क्रौध कर तथ प्राँसें लाल हो जे ती हैं, वहां क्रोष 
का वतिमित्त मिला इसलिये श्रॉँसें लाल हो गइ-ऐसा मही 
है, विलतु भ्रॉसों के परमाग्यु प्रपम्ती स्वतन्न क्रिया से लाल 
परिणमित हुए हैं, क्रोध वे कारण १रिणमित नहीं हुए हैं। 
आँखों का लाल होना वह परमाखुआ का क्रिया ( रग गुण को 
प्रवस्था ) है, और जो क्रोध हुप्रा वह जीव की क्रिया (चारिन्- 
गुण की झवस्या) है-तोवा स्वतन्न हैं । 
हु (६६) जीव धर्मकार्य कय करेगा 
भाई ! तुम थामा है, ] रो है, तुम 
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अमृत हो, और यह शरीर णड है, वह मृत है, तुम से भिन्त 
है। प्रात्मा ग्रपनी अवस्था मे काय वर सबता है, किंतु - 
शरीरादि परपदार्थों की भ्रवस्था मं वहु वाय नही बर सकता | , 
ऐसा समभककर यदि जीव अपने स्वभाव में रहे तो वह विकारी 
काय का कर्ता भी न हो, कितु मात्र शुद्धपर्याय का ही र्कर्ता 
हो। शुद्धपर्याय ही धमकाय है । 


(१००) स्वतत्र परिणमन 


जड़ झौर चेतन पदार्थों पा परिणमन स्वतत्न है। जड़ 
पदार्थों को परिणमन में चेतनगुण वी प्रावश्यक्ता नहीं है। 
जड पदार्थों में चेततगुण न होने पर भी उनका परिणमन 
स्वय से ही होता है, वयोदि परिणमन करना प्रश्येव वस्तु वा 
स्वभाव है । 


(१०१) जड़-चेतन का भेदश्ञान उसका फल- . 
बीतरागता 


ऐसा कहा जाता है कि बिल्ली चूहे को पबढती है, 
वहाँ यदि वास्तविक भेदसान से दखें तो बिल्ली वा प्रात्मा 
गौर उत्का शरीर भिन्न हैं, उनम बिल्ली के झात्मानेतों 
चूहे का चात किया है और साथ ही उसे मारकर खाने, का 
अत्यात तीत्र गृद्धिभाव विया है, तथा मुह से चूहे को पकडन 
की क्रिया जड परमाणुओ्रो के स्वतन्न कारण से हुई है।इस 
प्रकार सबत्र जड-चेतव नी स्वतभ्रता है। जड-चेतन ने” ऐसे 
मेदज्ञाव की प्रतीति का फ्ल वीतरागता है । यथाय समभे तो 






। जे श्श३ 


व [प धध व उत्तम हो झ्राये । कि तु यदि वाई एस! कहे 
दि पर इगयादि वा क्रियाएँ शरीर वी हैं” श्रौर 
बना पे उने प्रति किचितु उदाक्षीवता न हो सीम्र गृद्धि- 
कम |! ॥ ८ प्वस करता रहे, तो उसे यधायरूप से स्व-पर का 
(हो नही हुपा है, वह मात्र स्वच्छ द वे पापण के लिये 
पे बगाता है। बद्चपि जड़ की क्रिया तो जद से ही होती 
रे ई तूने यदि वास्तव में अपने प्रात्मस्वभाव को पर से 

गेना हा तो तुझे पर द्रव्यो को भोयते वी रुचि-भाव 
प पोहदा है ? एक श्रार जड से भिनाव की बातें करना 
#फ्रिर जद थी दचि में एकारास्टप से तसलीन होबर 
पिन दरना-यह तो स्पष्ट स्वच्छाद है, यह भेदशान नहीं हैं। 


(१००) ज्ञानी भेटबान कराते है 
प्रश्न --ऐसा सूक्ष्म ज्ञान करके हमें कया परना है ? 


उत्तर -तुम्हें मह पहिचान कराना है कि तुम्हारा शार्म- 

समाव कसा है। चानीजन स्वयं पर से भिक्त प्राप्मा वा 

। प्रिमव करके कहते है कि हे भाई | तुम भास्मा हो, चत-य- 
| शिल्प हो, जगत के स्वतश्र-भिन्न तस्‍्व है झौर जड़ बारोर के 
| रजकण भी जगत दे स्वतत्र तस्‍्व हैं उनकी श्रवस्था उनवी 
: खतत्र शक्ति स होती है तुम उसके कर्ता नहीं हो । तुम प्पनी 
पयाय में जो नान और क्राघादि नाव करते हो बे शरोर तुम्द 
नहीं कराता ) ठुम मिशन हो भौर परमाणु भि हैं। तुम्हारी 
धक्ति श्रौर परमासयु की शक्ति भिन है, तुम्हारा काम भ्रौर 
परमाणु का काय भी मिनदै इसतरह सवश्रवार स जड से 
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म्िनत्व है, इसलिये तुम झपने चतयस्वभाव को देखो | भौर 
पर वी क्रिया तुम्हारे श्राधीन नही है इसलिए उसका स्वामित्व 
छोड दो, 'हम इसे ग्रहण कर लें भौर इसे छोड दें'-ऐसा 
तुम झचान से मान रहे हो, कितु तुम से पर मे कुछ भी हानि- 
बृद्धि नही हा सकती, तुम्हारा काय मात्र ज्ञान करने का है, 
विक्रार करने का काय भी वास्तव म तुम्हारा नही है, इसलिये 
पर क कह त्व की मा यता को छोड दो ! पर म हमारा सुश्ष है, 
धिक्रार हमारा स्वरूप है, यह मायता भी छोड दो | झौर पर 
से तथा विकार से भिन मात्र चत यस्वरूप-ऐसे झपने झात्मा को 
जानकर उसी की श्रद्धा करो | 


(१०३) आत्मा स्यय चैतन्यस्वरूप होने पर भी 
उम्री भूल कैसे हुई १ 
प्रश्व --प्रात्मा तो स्वय चतत्यस्वरूप, जड़ से भिन है, 


तथापि ' मैं शरीर का श्रौर विकार वा कर्ता हूँ ऐसी उसकी 
भूल कसे हुई ? 


| 
उत्तर --इस श्राप्मा को अनादिकाल से इरद्रियजनित वान ; 
है, उस इीद्रयजनित ज्ञान द्वारा अमृर्तिक चत यस्वरूप तो , 
स्थय अपने को भासित नहीं होता किन्तु मूतिक घरीर का हो 
प्रधिभाम हांता है।झर इसलिये-स्वय भ्रपने मूल स्वरूप 
का न जातने से-क्सी श्राय को आपरूप मानकर उसम 
प्रहपुद्धि ग्रवश्य घारण करता है। स्वयं अपने को पर 
से भिन्न चतयस्वरूपी भासित नही हुआ, इसलिये जड हरीर । 
में और टारीर के लक्ष्य से होने वाले विकारी भावों म ही वहा 


ई 
व 
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अपना स्वरूप्र मान रहा है। इसप्रवार दद्धियगान व झव 
सम्बन वे वार भ्रपने सच्चे स्वरुप वी प्रज्ञामता ही सब 
भूलो का मूल है । 


(१०४) यद्द भूल से दर दो ! 

इस भूल को दूर करत मे लिये सम्यग्तान द्वारा प्रात्मा 
बा सच्चा स्वरूप जानना चाहिय। इसलिये श्रीं ग्ुरदव बहुते 
हैं हि तू इद्रियाश्रित सावन को छोड़वर झात्माश्षित सम्यापान 
से देव ही तुर॑ प्रात्मा का शुद्ध स्वूप ज्ञाम हों। जड से 
सभिन प्ात्मा वा स्वरूप झौर उसको चतायक्षिया सम्यापान 
म् भांत होती है प्रौर यह जानन पर जड़ बी शोर विष्रारी 
किया वा! स्वामित्य छूट जाता है। प्रंतरगरबभाव वी श्रोर 
उमुस होकर शांत हीवर प्रतीदद्रिय पचात से प्र-तर में नहीं 
देखता पभौर मात्र इद्धियचान स पर वी ्रोर द्वो देखता रहता 
है। प्रात्मा भ्रथवा झ्ात्मा का भाव एसे नही हैं कि थे इद्धिय 
ज्ञान से जाये जा सर्वे | जड़-चेतन के भिनत्व वा यादी शान- 
ययाय भाने प्रयट करना वह ग्रात्मा के भ्राधीय है यह भेद 
भान करते वी द्ाक्तिप्रतीद्िय सान मं है. चत यस्वभाव मे 
ग्राश्रय से हा वह ज्ाव प्रयट हाता है।रईद्रियाँ तो जड़ हैं, 
उनके प्रवल्लम्वन स्॒ होन वाल इीजियपान मे याय बरतने का 
प्रयाए जडद़-चतने का मेटवास बरन वी भक्ति नहीं है । 


(१०५) अधमंदशा भौर घर्मदेशा 


परलस्य से जितने भाव हो व सब विकार हैं-किर चा० 
वे भाव तीयबर वी स्तुति क हां या जीवहिसा | हा 
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दोना प्रतार के भाव परलक्ष्य से होने बे कारण विकार है। 
झौर उस विकार को अपना स्वरूप मानता सो प्पने धम- 
स्वरूप वी हिंसा है भोर धमस्वरूप की हिसा ही जगत म 
सबसे महात्‌ पाप है। जहाँ घमस्वरूप बआ्रात्मा का भाव ने 
हो वहाँ पर वा भ्ौर विकार का स्वामित्व होता ही है भ्र्थात्‌ 
अ्धम ही होता है। और जहाँ धमस्वरूप प्रात्मा का भान 
हो वहाँ परलक्ष्य से होने वाले किसी भी 'ुभापुभभावरुप भ्रधम 
का स्वामित्व होता ही नही । 

(१०६) बीवराग भगवान क्सिक निमिच हैं १ 

बीवरागता के अवया राग के १ 

सवज्ञ वीतरागदेव गुणमूर्ति हें उनमें किचित्‌ भी रागादि 
दोष नही हैं उनका स्वभाव हारी र-मन-वाणी के प्रवलम्बन से 
पार शर राग से भी पार घुद्ध चत यरूप है, इसलिय वे तो 
भ्रय जीवो कोग्रुण के ही निमित्त हैं। उनमें गुण ही हैं, 
इससे वे झय जीवा को भी युद्ध झ्राप्मस्थरुप दर्शाने में ही मिमित्त 
हैं, कितु रागी स्वरूप दर्शाने में निमित्त नही हैं क्योवि उनम 
राग नहीं है-यह बात भगवान की ओर की हुई । 


श्रय इस जीव की ओर से लेने पर-पपनी प्रपेक्षा स 
अगवान पर हैं इसलिये वे इस जीव को राग के हो निमिन्त 
हैं । भगवान के ऊपर का लश्य सो परलदय है, परलक्ष्य से 
तो राग हो हाता है। यदि चुभराग करे तो शुभ का निमित्त 
कहा जाता है और भ्रशुम राग करे तो अशुभ राग का निर्मित्त 
भी कहा जाता है । 


ह] 
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भगवान वी अपेसा से तो वे बीतरागता वे हो निम्ित्त 
हैं, वितू बोतरागता वे (--निमल प्रयाय वे ) निमित्त किश्च 
जीव को बहे जाते हैं ? जिस जीव बा पहुल तो भगवान वा 
लद्य हो वितु मगवात मे! खद्ष्य में ही मन प्रटवा बर, उनका 
लन्‍्य छोडबर भपने स्वभाव का लद॒य करवे बोतरागी हृष्टि 
प्रगट करे उस जीप के लिये उपचार से भगवान वीतरागता के 
बिमित बह जाते हैं। जा जीव भगवान का सख्य छाडवर 
स्वयं थीतरागता प्रगट बर॑ उसने लिये उपचार से भगवान को 
निमित्त कहा जाता है, विततु ज) परपने में बीतरागी हृप्दि प्रगट 
ते परे प्रौर भगवान के खक्ष्य में हो रका रह उसबा लिय 
भगवान को उपचार से भी बीतरागता था निभित्त नहीं वहा 
चाता, उसे तो व राग ये ही निमित्त है । 

प्रयवा प्राय प्रवार से बहा णाये तो भगवान सीधे तो 
राय के ही निमित्त हैं प्रौर परम्परा से वीतरायता के निमित्त हैं । 
यह विस प्रकार ?-बहू समभाया जाता है। जब तबा मगवाव 
वे उपर लब्य हो तब तक तो जीव को राग ही हाता है, 
इमलिग्र सीधी रीति स तो भगवान राम के हा निमित्त हैं, 
कि तु जय भगवान का लक्ष्य छाड़वर स्वभाव की भोर उम्र 
खाता करब॑ सम्पगदटानादि बीतरागो भाव प्रगट करता है तव, 
पूव में जा भगवाय वी प्रार सश्य था उसदा उपचार बरने 
भगवान को उस बोतरागभाव वा निमित्त बहा जाता है । 

(१०७) अनप्नानी का अम, उसका कारण, भौर 

उसे दूर करन का उपाय 
जीव स्वर्य॑ देखता जानता है, परातु स्वयं देखता 
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है बता मानता नही है, कि तु साथ ही भ्रपती विपरीत मागता 
को मिलाता है। जीव को झनादि से इद्रियज्ञान है, उस ज्ञान 
द्वारा ग्रात्मा तो दिखाई नही देता कितु मृत पंदाथ दियाई 
देते हैं। इतद्रियज्ञान से इतना ज्ञाव हाता है वि 'यह हाथ 
चला ' कितु जीव विपरीत थद्धा से एंस्ा मानता है कि प्रात्मा 
ने हाथ चलाया। भात्मा तो उसे दिसाई नही देता, और हाथ 
ही स्वय चलता हुप्ना दिखाई देता है, कितु भनानी जीव 
विपरीत मानता है। झात्मा के चतयभावो को इदद्रिय द्वारा 
होने वाले ज्ञान से नहीं दस सकता, इसलिये ग्रात्मा को 
भरोर शरीर की क्रियाप्रों को वह जीव भिन यही जानता, 
कितू एकमेक मानता है। यदि सम्याज्ञान के भ्रभ्यास द्वारा 
जड़ श्रौर चेतन को भिनमित स्वरूप से यधाथतया पहिचाते 
तो उसका यह भ्रम दुर हो जाये । 


(१०८) जीव शरीर को अपना क्‍यों मानता है? 


प्रश्न --प्रात्मा प्रनादिकाल से शरीर के साथ ही रहा 
है, कभी भी शरीर वे बिना नहीं रहा इस कारण वह शरीर 
क साथ एक्व मानता है-यह ठोक है ? 


उत्तर --प्रवादिकाल से आत्मा शरौर से भिनहीभिनत 
रहा है, एक क्षणसर को भी एकमक नही हुआ निरतर भिन 
ही है। प्रशानदशा मं भी जीव श्रौर शरीर तो भिन ही हैं, 
कितु भनज्ञानी जीव झ्ात्मा के चत यलक्षण को नहीं जानता 
इसलिये शरीर को अपना मानता है । 
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(१०६) च्ायिक सम्पक्त्व और भय 

प्रइन --क्षायिक सम्यवत्व में किंतव भव होत हैं ? 

उत्तर --क्षाविक सम्यवत्वमें एक भी भव नही होता, वयाकि 
क्षायिक सम्यकद्व तो शुद्धता है और भव का कारण तो पिकार 
है, गुण कही भव का बारण नही है। ( यहाँ गुण कहने से 
“नुद्ध पर्याय! समभना चाहिये । ) 

प्रइव --जिसके क्षायिक सम्यर्दशन प्रगट हुप्ला हो किशत्तु 
अभी चरित्र का दोष हो, बस्ते जीव को कितने भव ( भ्रपिक से 
भ्रधिक ) द्वोते हैं ? 

उत्तर --क्षामिक सम्यम्दष्टि जीव को चारिश्र के विकार के 
कारण श्रधि९ से श्रधिक चार भव ( वतमान भव सहित) होते 
हैं। जिस भव में क्षायिक सम्यग्दशन प्रगट हुआ हो, उस 
भव के पश्चात तीन भव से प्रधिक नही होते । 


इसमें, सम्यकत्व मव का कारण मही है, कितु चारित्र का 
दोप भव क्या कारण है-ऐसा कहकर गुण-दोप के बीच का मेद 
ज्ञान भी कराया है | 


(११०) नैगमनप का श्रारोप ऊय लागु होता है 


प्रश्त --क्सी जीव वे बतमान में भझश्ञ प्रगट हुम्ना हो, 
श्र उस भय में नगमनम से पृण का आरोप करना-वह तो 
ठीक है, वहाँ तो तगमनय से जो श्रारोप क्या है उसके अद्य 
का प्रारम्भ हो गया है । क्तु जिस जोव वे बतनान में उस 
प्रकार का प्रारम्भ किसी भी भ्रश्न मन हुआ हो वसे जीव में 
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मंगमनय से आरोप कर सकते हैया नहीं ?े झ्थवा जिसके 
बतमान मे कुछ श्रशा में प्रारम्भ हो गया हो उसे ही नगमनय 
का झारोप लग सकता है ? 


उत्तर --वतमान में ही उस प्रवार का भझग प्रारम्भ हुए 
बिना नगमनय लागू नहीं हो सकता । कितु यदि वतमात में 
ही उस प्रवार का अशत परिणमनर प्रारम्भ हो गया हो झौर 
श्रुतज्ञानी वे' ज्ञान में उस ध्रश का रयाल झा जाये तभी उप्तके 
नगमनय का झारोप लागू हो सकता है। यदि उसके शिसी 
भी प्रकार के श्रश का प्रारम्भ न हुम्रा हो तो श्रुतज्ञानी को 
उसकी खबर किस प्रकार पड़ेगी ? और झ्रत् वा प्रारम्भ तो 
हुआ हो तथापि यदि श्रृतज्ञानी को उस श्रश बा स्यालन 
झ्राये तो उस पूण का श्नुमान क्सप्रकार कर सकता है? 
और प्रश मे पूण का झारोप भी क्सिप्रकार कर सकता है ? 
नय तो श्रृतज्ञानी के ज्ञान म होत हैं । इसलिये झशत प्रारम्भ 
हुआ हो श्रीर श्ुतज्ञानी के रयाल में श्राय, पश्चातु उस 
अश्च में पूछ का श्रारोप करेतो वहां नैगमनय लागू हुप्रा 
कहा जाता है । 


(१११) पुरुषार्थ की परोन्प्ुखता 


जीव में वीय (पुरुपाथ) नाम का प्रुण है और उस गुण में 
प्रतिक्षण काय हो रहा है, ग्र्थाव्‌ जीव भ्रतिक्षण पुरपाथ तो बरता 
है, कितु भपने शुद्ध स्वभाव की रुचि और ज्ञान न होने से 
वतमान में पुरुपाथ परोगछुख होता है, स्वभाव थी रुचि और 
ज्ञान करके उस पुस्पाथ को स्वभावो मुख करना है । 


चौया अध्याय हद 
(११२) पाप, पृणय और धर्म 


सत्तार में पाप वी भ्रपेक्षा पुष्य को भ्रच्छा वहां जाता 
है, थ्रोर इससे किसी समय किसो जीव को पाप्र से छुडाने 
के लिये पुण्य बरने का उपदेश चानी भी दंते हैं, कि-तु बानी 
उसमे घर बी नहीं मनाते। पमर की भपेक्षा से क्ता पुण्य 
और पाप--दोना बाय के हो कारण होने स समान ही हैं, 
दोनों प्रकार व भाव विकार हैं, धात्मा ये प्रविकारों धम से 
विरद्ध भाव हैं, इसलिय दोनों छोडने थोग्प हैं । 
(११३) बन्ध का अ्रधिक कारण झीम है ९ 
अत --पुण्य और पाप दोनों बाध वे हो कारण हैं, तो 
उनमे बाप का अ्रधित! बारण ब्रीद होगा ?-पुष्य या प्राप २ 
उत्तर --वास्तवमें ता 'पृष्य पाप मर -ऐसा मानना अथवा 
पुण्य भ्रच्छा श्रौर पाप बुरा इसप्रकार दोनों में भेद मानना 
बह मा्यता ही महात््‌ बाध का कारण है। पुण्य पाप भेरे 
हैं--ऐसा जो जीव मानता है वह चाह पुभ वरे या अधुभ, 
कितु,उसक तीव बधन होता ही रहता है। भूल बघ ना 
कारण मिथ्या श्रद्धा है, वह दूर हो जाने व परचात्‌ पुण्य पाप 
के भावों से जो बधन होता है वह तीव्र बाधन नहीं है भौर 
हूं दीघ सग्वार का दारण नहीं है। चानी वी दृष्टि मं उसका 
स्वामित्व नही होता। धुभागुम परिणाम वा स्वामित्व सा मिस्या 
देशन है। 
4. विश्चय से शुभ भौर शभ्रगुम दोनों समानरूपस बचे 
ही बारण हैं, कि तु जब घुमाएुमभावरदहित निविकत्प दशा मं 
श्र 
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स्थित न रह सके उस समय पापभप्वो को छोडकर ज्ञानी पुण्य- 
भावो मे युक्त होते हैं, क्योविः प्रुण्यमाव में माद क्पाय है 
भौर पापभाव में तीश्न वषाय है। पुण्य, ससार मे शुभ गति 
का कारण है भौर पाप दुमति का कारण है । इसलिये व्यवहार 
से पुण्य को माद बल्च का और पाप को तीत्र बांध का कारण 
कहा जाता है । क्चु जिसे पृण्य की रुचि है उसे त्तो पुण्य या 
प्राप--दोनो के समय मिथ्यात्व का झनःत बघन होता है । 


(११४) जात्मा की शोर प्रेम कब जागृत होता है 


जीव ते भ्रनादि से यही ध्यात म नही लिया कि प्रात्म 
स्वभाव क्‍या है ! इसलिये उसे जड़ शरीर का ओर विकार का 
पेम है, कितु झ्रात्मा वा प्रम नही है । यदि एकबार भी यथाथ 
उल्लाप से झात्मस्वभाव क प्रति अम जागृत हा तो परत्पकाल 
में ही मुक्ततशा हो जाय । हर 

प्रइन --प्रात्मा फ्री शोर प्रेम वबब जागृत होता है ? 

उत्तर --प्रात्मा की पहिचाय करने पर ही उसकी प्रोरें 
सच्चा प्रेम जागृत होता है। वस्तु वे स्वरूप को जाने थिता 
उमेकी महिमा नहीं श्राती भौर उसकी शोर प्रेम नहीं होटा। 
जसे लोकव्यवहार मे-कोई सम्प धो मनुप्य परदे” में प्रतिदिन 
मित्रता हो, क्तु जबतकः पहिचान न हो कि वह कौन 
है तबतक उसके प्रति प्रेम नही होता कितू जब यह खबर 
पड़े कि यह तो हमारे गाव का और हमारा कुटम्बी है, तो 
उसी समय उसके श्रति प्रेम जागृत हुए बिना नहीं रहता। 
पहले भी वही मनुप्य था ओर इस समय भी वही है, तथापि 

ड़ 
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पहले पहिचाव न होने के कारण प्रेम नहीं था, और प्रद पहि- 
चान हो गई इसलिये प्रम हुआ है ।उसी प्रकार यहु ज्ञाब- 
स्वभावी आत्म( निर तर पपने पास ही है, प्रतिक्षण जानने का 
काय करता है, क्तु स्वय ग्रपने स्वभाव को नहीं जानता इसलिये 
उसे अपने ग्रात्मस्वभाव के प्रति उल्लास और प्रेम जागृत नहों 
होता । प्रात्मा तो सदव पझ्पने पास ही है--स्तय ही ब्रात्या 
है, किन्तु स्वय श्रपने भ्रात्मस्वरूप की ययाथ पहििंचान नहीं है 
श्रौर उसे श्रयरूप ( विक्रार या जड़ल्प ) मान रहा है इससे 
स्वभाव का यथाथ प्रेम जागृत नहीं होता । क्तु यदि श्रात्मा 
की सच्ची पहिचान करे तो उसे सबर हो कि श्ररे ! यह 
श्रात्मा तो विकारी नहीं है, जड़ नही है, क्स्तु उनते भिन्न 
अत“मह्तरूप है और यही में हँ-यही मेरा स्वरूप है, ऐसा भान 
दोने पर ब्रात्मा वे प्रति अ्रपूव प्रम जागृत होता है। पहले भी 
झ्रात्मा का स्वभाव तो यही था और इस समय भी श्रात्मा 
यही है, कु पहले प्रपने स्वभाव वी स्वयं को पहिचान ते 
हुने वे कारण झात्मा के प्रति मक्ति-प्रेम जागृत नहीं होता 
था और अब, यथाथ पहिचान हो गई इससे उसके प्रति यथाथ 
भक्ति थौर प्रम जागृत हुथ्रा है। अथात्‌ यथांय पहिचान वे 
बिना यथाथ भक्ति या प्रेम ( महिमा, रुचि, श्रादर ) तही हो 
सकता । 


(११५) जिसके विकार का ग्रेम है उसके स्वभाव का 
अनादर है ०. // 
मैं चिंदान द ज्ञातास्वरूप हैं--ऐसा बदि नही 
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स्वभाव को भूलकर विकार वां प्रेम किया, सो वह जीव 
तीथ वर भगवान की भक्ति वे नाम से चाहे जैसे शुभभाव करे 
प्थवा लाफ़ो रुपये दान में सच कर दे, तथापि उम्रसे आत्मा 
को कुछ भी धमलाभ नहीं होगा, कितु उत्दा वह राग से 
झात्मा षो लाभ मानेगा इसलिये तौन्नप्रतरायक्म का बाघ 
करके, मूढ होकर चौरासी के भवतार म उलभा फिरेगा। चाहे 
जैसे पृण्य-पाप कर भोर उनसे झात्मा वो किचितु भी क्षाभ 
मान उस जीव को प्रात्मा के स्वभाव का प्रेम नहीं है, वितु 
विकार का प्रेम है। पृण्यमाव से घम्र तो पही होता कितु 
उससे सात या श्राठ प्रकार के कम बेंधते हैं श्रौर भात्मा 
की ध्रुद्धि वा घात होता है। चाहे जसे 'पुभापुभ विकारभाव 
करे तो भी उनवे' फ्ल म चीरासी के ही प्रवतार हैं भौर 
आात्मस्वभाव की पहिचान वह चोरासी वे श्रवतार का नाच 
करके सिद्धदशा की प्राप्ति वा कारण है। स्वभाव में भव नही 
होते झ्रोर तिभाव में भव वा श्रत नही होता। किसी भी 
प्रकार के बधभाव से पभात्मा वे गुणा को वृद्धि मही हातो, 
कितु हाति ही है | जहाँ वित्रार का सत्कार है वहां निविपार 
स्वरूप का, भनादर है । 


(११६) पुर्पार्थ को स्वाधीनता 


अपने स्वभाव का काय करने मे बत्तमान पुरुषाथ ही 
कायकारी' है, स्वभाव के कार्य मं कर्मों का कुछ भौ महीं 
चलता । प्रीर पर वस्तु वे सयोग वियोग में आत्मा का पुर 
पाय जुछ नही कर सत्ता, बहाँ तो पृव को के निमित्त से 
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उसकी योग्यतानुसार हो सयोग वियोग होते हैं । इसलिये पर से 
भिन्न अपने स्वभाव वो जानकर उसमें. स्थिरेता के पुरुषाप 
से जीव-अपनी सम्पूण शुद्ध भोक्षदशा प्रगट कर सकता है; 
उसके लिये उसे कसी कम के उपर देखता नहीं रहता । 


(११७) जो वीथ॑करों को सद्दायक मानता है 
बह तौथंकरों का अनादर करता है) 
तीमकर तो बहते हैं कि है जीव * तू श्रप्री शक्ति से 
स्वाधीन सम्पूण स्वत्तत्र है हमारे भ्ाश्यय की तुके झ्ावश्यकता 
नही है, शौर हम तरा कुछ नहीं कर सकते । इसप्रवार हमने 
तो तेरी स्वतत्रता वी घोषणा वी है, तथापि तू श्रपनी स्वाघी 
सता को मे मानकर हँमें भ्रपना सहायक माने, झषवा हमारे 
ऊपर जो राग ही उससे लाभ माने, तो तू हमारे कथन 
बामस मानने वाला-हमारा विरोधी है तूने हमे पहिचाना 
नहीं है भौर हमारे कथन का भी तूने नहीं माना है । 
(११८) जीय के गुणों में 'वेवन! और 'जड! 
+हस दो प्रजर 
श्रात्मा म भ्रनत ग्रुण हैं, उनमें भान वे प्रतिरिक्त सुख 
दृत्यालि भय युण स्व पर को नहीं जातते। इस अपेक्षा से उहेँ 
ज़ड कहा जा सकता है। कितु वे गुण भी जौव में प्रमेदरुप 
से होने वे. कारणा वे जीव हैं-अजीव' मही हैं, भौर अ्जीव 
द्रव्य में विद्यमान नही हैं। कम शरीर इत्यादि पराथ तो 
जानते नही हैं श्रौर वे जीव | स्वमाव में भी नहीं है इसलिये वे 
वो जड-पजीव हैं, विकारीभाव भी दुछ नही जानव प्रौर वे 
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जीव के स्वभाव मे नही हैं, इसलिय उहे भी जड शौर भ्रजीव 
कहा जाता है । कितु ज्ञात के श्रतिरिक्त सुख इत्मादि भय 
ग्रुण--यद्यपि वे जानने का काय नही व्रत तो भी--वे हैं तो 
जीव के स्वभाव में ही इसलिये उन गुणों को फ्थचित्‌ु जड 
कहा जा सकता है कितु व श्रजीव द्रव्य या उसके गुण नहीं 
हैं। ज्ञाव के भ्रतिरिक्त अय गुणों वो जड़ कहने से ऐसा 
नहीं समझना चाहिये किये जीव से बाहर हैं भ्रथवा रूपी 
है, यहां तो उ हे इतनी ही ग्रपक्षा से जड कहा है विः उनमें 
ज्ञादत्व नही है, व है तो प्रस्पी भौर जीव के स्वभाव में हो 
विद्यमान है | इसमें जीव के श्रनेक्रा तस्वभाव का वतलाया है । 


(११६) आत्मा की भावना या श्रात्मा वा ध्यान क्घ 
हो सरते है १ 

स्वभाव का १रिणमन स्पभाव की भावना के श्राधीन है, 
वि तु स्वभाव की भावना क्र वर सरता है ? पथम तो जसा 
स्वभाव है बसा जान तो उसकी महिमा लावर भावना करे । 
कितु बिना जाने क्सिकी भावना करंगा ? जसे काई कहे कि 
भसे वा ध्यान करो अथवा पमेरिका देश का चितवन करो 
पर तु जिसने कभी भसे को दखा ही न हो तथा अमेरिका 
देश का कुछ चान हो न किया हो वहू जीव उसका ध्यान या 
लितवन किस प्रकार करेगा ? वस ही जिसमे प्रात्मस्वभाव 
को सत्समागम स॑ जाना ही नही है वह श्रात्मा का ध्यान या 
उसकी भावना केसे कर सकेगा ? प्रथम जिनासु होकर सत्स 
मागम करके अपने पूण स्वभाव को जाने तो पश्चात्‌ पुरुषाथ 
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के द्वारा उठ्त पूण स्वमाव की भावना करके पर्याय में ही काय 
लाना चाहे तो ला सकता है, क्लतु जबतक स्वर्भोव को भोर 
विवार को भिन्न भिन्न स्वस्य सें न जाना हो तवतव स्वभाव 
का बदल विकार में ही तमय होकर उसकी भावना करता है, 
और जब प्रताद्दवी ( सम्यस्तान अर्थात्‌ मैदवान ) द्वारा विकाद 
का और स्वभाव को भिन्न भिन्न स्वर्पर से जाने ले तब जीव 
स्वभाव थी ही भावना करता है कितु विकार वी भावना कभी 
नहीं करता | धौर जसी भावना वसा परिणमन-इस याय से 
उस जीव के स्वभाव की भावना द्वाने पे प्रतिक्षण घुद्धता की 
वृद्धि होती रहती है ध्ोर विकार की भावना न हाने के बरण 
विकार ग्रतिक्षण दूर होता जाता है । 
(१२०) क्यलवान क्यों रुसा दै ! 

प्रचमकाल या भरतक्षतर तर बंवलज्ञान को रोकते नही हैं, 
झौर चोथा काल या महाविटह क्षत्र तुके कंबलचान दैवे में 
समथ नदी हैं । तेरे पुए्वायथ की हीनतया से ही तेरा केवलजश्ञान 
झुका है और तेरा पृ प्रुरुषाथ हो तुझे बेवलभान देने में 
सम है। केवलचान कसी सयोग में स प्रगट नहीं होता 
कितु तेरे स्वरूप में से ही प्रयट होता है श्रौर तेरा स्वरूप 
श्रिकाल तेरे पास परिपृण है, इससे पृण स्वरूप वी भावना 
का पूण पुरुषाथ प्रगट करके चाहे जिस सयोग में तू ववल 
ज्ञान प्रगट बर सकता है। वतमान मं तरी भावना और 
पुरुषाथ की श्रपूणता के कारण ही तरा केबलचान सूत्रा है, 
ले कि सयोगों के कारण ? इसलिये सयोगो का लक्ष्य छोडकर 
अपने स्वमाव वी मावना और पुदयाथ की वृद्धि कर । 
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जीव के ज्ञान का विकास तो है, कितु उप्त ज्ञान को प्रयो 
जनभूृत तत्त्व मे लगाने के बदले श्रप्रयोगनभूत तत्त्व में लगाता 
है । सप की सपरूप से जाने तथा डोरी को डोरीरूप से जाने, 
ग्रथवा स्वग नरकादि का ज्ञान करे तो उससे कही सम्यग्नाव 
नही कहलाता । यदि अपने प्रयोजनभूत झात्मस्वभाव को न जाने 
ता उत्त जीव का सभी पाठ मिथ्या ही है, वह जीव डोरी को 
डोरीरूप से जाने तथापि उसका वह ज्ञान मिथ्या हो है ।जो 
ज्ञाव मोक्ष के कारणभूत न हो वह मिथ्या है और जो मोक्ष 
के फारणभूत हो वह सम्यक है सम्पक्हृष्टि जीवों को स्व पर 
का भेदजश्ञान होता है, वे कदाचित डोरी को सपरूप से जाने 
ले ता उस समय भो उनका ज्ञान सम्यकतान ही है। भपभ्रयो 
जनभूत पदार्थों का विपरीत तान भी स्वतत्त्व की पहिंचान को 
हानि नही पहुँचाता । जिस जीव ने प्रयोजन भूत स्वतत्व की जाना 
है उसके राग के समय भी सम्यग्त्ान है। झबगुण हो तथापि 
नाती एसा जानत हैं दि यह ग्रवगुण है, यह मेरा स्वरूप नहीं 
है, इसप्रकार, झवगुरण के समम भी नानी के ग्रुणस्वभाव में 
विपरीत खतोनी न होने से--स्व पर का भैदचान प्रवत॒मान होने * 
से--उसका सब ज्ञान सम्यक है। श्रगानी को पुण्य का विकल्प 
श्राये तब एसा जानता है कि यह जो पुण्यभाव है बह मेरा स्व- 
भाव है, प्र्थात यह प्रुण्यभाव झौर प्राप्मा एक्मेक्हूप है, शौर, 
इस पृण्यभाव से झ्रात्मा को लाभ हांगा--कध्याण होया,! इस 
प्रकार उप्के श्लेदज्ञान न रहने से उसका सव भान भिथ्या है. 
यथार्थ ज्ञान का प्रयोजन स्वरूप का लाभ होना है। यथार्थ ज्ञान 
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का जो काय होना चाहिये यह मिव्याहष्टि जीव में दिसाई नही 
देता, इसलिय काय के भ्रमाव मे कारण का भी भ्रभाव है । 

(१२२) मिथ्याज्ञान का कारण क्‍या है! और 

उममें निप्चित कौन है ? ज्ञानावरणीय 
या भोइनीय १ 

प्रमोजनभूत जीवादि तत््वा का यथार्थ जावना सो स्म्यक्‌- 
ज्ञान है श्रोर हे यथार्थ न जानता सो मिथ्याज्ञान है। मोह 
भाव के कारण जोवे के मिथ्यामभाव होता है, कि'तु सम्यक्‌- 
भाव मही होता भथवा झपने चान का स्वभावी मुख ते करके 
परा मुख करता है-*सी से जीव ब॑चान को मिथ्याचान कहा 
जाता है । जप्ते--विप के सयोग से भोजन को भी विपरूप वहा 
जाता है, उत्ती प्रवार मिथ्यात्व क सम्व घ से ज्ञान को भी 
मिध्याज्ञान कहा जाता है। यदि मात्र ज्ञानगुण कोमिन 
करवे--मिथ्यादशन की अपक्षा लिय बिना कहा जाये तो शान 
में मात्र हीमरूप परिणमन होता है, वह भा झपने को जानने 
की प्ोर उ पु नही होता, इसलिये उसे कुचान प्थवा मिध्याज्ञान 
भी कहा जाता है ! 

अप्रयोजनभूत तत्वों को जानने न जानने में शानावरण कम 
का निमित्त है, श्रौर प्रयोजनश्रुत तत्त्वो को जानने की श्ञक्ति 
ही पर्याप में न हो, तो वहाँ उन प्रसज्ञी जीवों फो शञादावरण 
भौर दावमोह--दोनों का तिमित्त है, प्रौर सज्ञी जीवों के 
प्रयोजनभूत तत्त्वों को जानने को शक्ति ( क्षयोपशम ) तो पर्याय 
में सब्धरूप से हो, परतु जीव प्रमोजनभरत तत्वों वो व जाने 
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/तो उनके मिथ्यात्व का उदय निमित्तरूप समभना चाहिये । इससे 
मिथ्याज्ञान में ज्ञानावरण निंमित्तलूप नही है, क्तु मिध्यात्व 
मोहजनित भाव ही उम्रमें निमित्तरप है ॥ 


सान, मिथ्याज्ञान, श्रथवा सम्यग्शान कहने में नानावरण 
फारणभूत नही है, क्योंकि ज्ञानावरण का उदय तो मिथ्याहप्टि 
और सम्यग्हष्टि-दोनों वो होता है ध्सलिये यदि भानावरण के 
झदय को मिध्याज्ञान का नि्मित्तकारण माना जाये तो उन 
दोनो को मिथ्याज्ञान मानना पडेगा । वि"तु चानावरण का उदय 
होते पद भी सम्पग्हप्टि के मिथ्याज्ञान नही होता इसलिये 
शानावरण का उदय उस मिध्याचान का निर्मित्तकारण नहीं 
है। उसी प्रकार तावावरण का क्षयोपमम सम्यग्वॉन का 
कारण नही है, क्योकि सम्यग्हप्टि श्रौर मिथ्याहप्ट दोनो वो 
भावावरण का क्षयोपशम होने पर भी मिथ्याहप्टि के सम्पग्जझञान 
नहीं हाता | इसलिये यहाँ पर एंसा जानना चाहिये कि प्रप्रयों 
जनभूत सप इत्यादि वा भान ने हाने मं तो भानावरण कम 
निर्मित्तजा रण है कितु प्रयोजनभूत तत्त्वो को न जानन भ तो 
मिथ्यात्वकम निमित्तरूप है । घप 


सज्ञी जीवो के प्रयोजनभूत जीवादि तत्त्वो को जानने की 
और प्रश्पोजनशूवत श्रय पदार्थों को यथाथ जानने की 
शक्ति जितना क्षयोपश्यम होता है, तथापि थे प्रयोजनभूत ह्वतत्त्व 
फो जानने मन रुवकर प्रय प्रप्रयोजनभूत पदार्थों 
जानने में ही रुके, तो उसमे चान का दाप हो उपादानकारण- 
रूप है | यदि प्रयोजनभरूत्त स्वतत्त्व को जान तो उनका ,ज्ञान 
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सम्परदान हो जावे, विलु प्रयाजनतुते सवतत्य कौ ने जानने से 
ही उसका भाग मिख्याचान है । हे 


प्रयाजनमूत तत्त्वों को न जानन मे शञानावरणीय वा निमित्त 
नहीं है कितु मोह था निमित्त है। जानने की शक्ति तो शान 
में है, इसस चानावरण वा उदय निमित्ततारणश नहीं है, परजु| 
जातने की प्रक्ति हांत पर भी उस द्वारा प्रयाजयमृत तत्वा 
का जानने का सथ्य नहीं करता, वितु भ्रश्नयोजनभूत की जानमे 
बा ही लक्ष्य करता है, वहाँ भानशाम्रष्य होते पर भी विपरीत 
मायता ( प्रयाजनभरत रवतत्व की प्रचि ) के वारण 
पझप्रयाजनभृत व जाती में ही रबता है। इसप्रवार प्रयागन 
भूव की ने जाने-उसमें माहतोय का नि्मित्तारण है। यहाँ 
पर वास्तव में हा चानदशा स्वय स्वभावों मुख होकर एवायार 
नही हुई, इसी स उस मिथ्याशान पहा गया है भर्थावू उसम 
उपाकायववारणरप तो बह जश्ञानह्शा स्वय ही है।उत समय 
थी उत्त चानहशावी प्रषुद्धता की योग्यता ये भारणवहू' 
मिय्यापान हुपा है, भौर साहनोय बस प्रयदा विपरीत श्रद्धा 
उसबप निमितकारण है। एवं गुण के बारण दूसरे गुण मे 
पुछ होता है, एसा बहना सो व्यवहार है धर्माव्‌ निमित्त से 
बचन है, वास्तव में तो प्रत्येक गुण की स्वतत्र योग्यतानुसार 
उसकी पयाय ह।ती है । गा 


(१२३) चमघारी, भर उसमे बचने का उपाय , 


प्रभानी जीव इस बात को रुचिपूवव' श्रौर तत्परता से 
जानना घाहता है वि जगत में कटा बम गिरा, और मिस देश 


रजर मोक्षमाग प्रकाशक की किरणों 


की कौन सो इमारत नष्ट हुई, कितु प्रनन्‍्त म्रुणरूपी महलो 
से परिपूष्य अपने आात्मप्रदेश मे प्रतिक्षण विपरीत मा“यता 
रूपी भयकर बम स्वय फेंक रहा है श्र झात्मा की श्रनत 
शक्ति का घात कर रहा है, उसे देखने की सावधानी नही 
रखता भशौर उस बमबारी से बचने का प्रयत्न नही करता है 
जीव ! बाह्य में जो बम्र गिरते हैँ उनसे तरे प्रात्मा को कुछ 
भी हानि नही है, कितु तेरे श्रात्मा मे विपरीत सा यतारूपी 
बमो से तेरी ज्ञानपक्ति का हनन होता है-उसी की तुझे हानि 
है, उससे बचने के लिये तू सच्ची श्रद्धा का प्रयत्न बर। 
अपनी प्रतरग गुफा का प्राश्रय ले तो उसमे तुझे कोई बम 
नहीं लग सकेगा। जगत म जड़ के ऊपर बभवारो होती है, 
उमस्ते बचने का प्रयत्न ( भाव ) तो करता है, परन्तु भपने प्रात्मा 
की यथाय पहिचान के प्रभाव से ग्रुणस्वरूप वे ऊपर वम 
पड रहे हैं और प्रनिक्षण गुणों की शक्ति कम होती जा रही 
है, उसकी सेमाल तो कर। बाह्य बमो से बचन का तेरा प्रयास 
निष्फेल है, यदि उनसे बच भी गया ता उससे तेरे झात्मा को 
किचित्‌ लाभ नहीं है। भ्रतर में विपरीत मा-्यतारूपी बमो से 
मचना दी सच्चा श्राप्मकल्यारणा है । 


जगत्त के भ्रधिदाद्य जीवो को झ्रात्मक्ल्याए वी चिंता ही 
नही है। मात्र देहद० ही होने से बाह्य के बमो से और प्रति 
कूलता से बचने का प्रयत्न करते हैं भौर उसके लिये भटकते 
फिरते हैँ, परतु अभ्रतर म॑ सम्यग्दशन के भ्रभाव से मिथ्यात्व 
वी बमबारी हो रही है और उसके कारण अभ्रन-तकाल से 
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ग्रनत भव से अपार दुख भोग रहा है, तथा उस मिथ्यात्व 
के कारण भविष्य में भी अनत दुख भीगना पडँगे, उनसे बचने 
के लिये तो बिरले ही जीव सत्समायम से प्रयत्न करते हैं । 
“में झ्रात्मा कौन है. मेदा क्या होगा, मेरा सुस्त कसे प्यद 
होगा, धननन्‍्तानत काल से दुखी होकर परिभ्रमण कर रहा 
है। उससे पार होने का क्या उपाय होगा “--ऐसो तीन भाकाक्षा 
जायूत होकर जबतक पश्रपनी चिंता न हो तबतक जीव के पर- 
लग्य से जितना ज्ञान का विकास हा वह श्रप्रयोजनभूत प्रदायों 
को जानने में ही रुका रहता है, किवु प्रयोजनभूत आ्रात्म 
स्वभाव वो जानने का प्रयत्न-पभ्रम्यास नही करता भौर इससे उसे 
प्रश्ञान और दुख बसे ही रहते हैं। इसलिये सब प्रथम, 
प्रप्रयोजनभूत पर द्रव्या को जानने की रुचि छोडकर अपने 
प्ररम प्रा८्मतत्त्व का जानने की रचि करना चाहिये, यही कल्याण 
था माग है 


(१२४) अनेकान्त वस्तुस्वमाव 


वस्तु ही भ्रनेकान्तस्वभाव वाली है, भोर भनेकातरवभाव 
थाली वस्तु सम्यग्तान के बिना जानी जामे-ऐसा मही है, 
इसलिये तू झपने भाव को झात्मस्वभाव की प्लोर उ मुख करके 
सम्यक बना | यदि तू भनेका त में कुछ खीचातानी करेगा तो 
तैरा मस्तक टूढ जायेगा, श्र्भात्‌ वस्तु का स्वष्टप तो जैसा हैं 
वैसा ही है, वह कहीं परिवर्तित होने वाला नही है, क्तु 
एकात पक्ष से तेरे ज्ञान में मिथ्यात्व होगा। यह कोई साधा 
रण बाठ नही है, तिठु यह तो वस्तु के स्वभाव को सिद्ध. * 


श्र मोछ्षमार्ग प्रकाशर्क को क्रिें 


बाला वीतरागविज्ञान ही है । इसलिये झपना झाग्रह छोड़कर 
वस्तस्वभाव के निकट मत्तमस्तव हो जा, स्थिर हो जा | जहाँ 
स्वय वस्तु हो भ्रपने स्वरूप को घोषित कर रही है वहाँ विश्ती 
या प्राग्रह मही चल सकता । 0 टक 2 


तीन जोक के पदार्थों का जमा त्रिकालस्वस्प है वैसा ही 
सवज्ञदेव श्रपने बीतरागी वेवलज्ञान ढारा एश समय में जानते 
हैं, प्रोर जसा जानते हैं उत्ती प्रकार दिव्यवाणी द्वारा बहा 
जाता है, उसमें भ्रपती वल्पना से तू यदि कुछ भो सीचातानी 
बरेगा तो एक़ भी सत्य याय तेरी समझ में नहीं श्रायेगा, 
उबटी तैरे प्रनान की पृष्टि होगी | प्रतादि तर जीव प्रमेक्‍ा/त- 
मांग को ही नही -समक्ा है, अ्रनेकात्त 4 नाम से एक्पन्त 
मा यताआ का ही सवा किया है । निमु्चय से ऐसा है झ्ौर 
व्यवद्वार से वसा है-इसप्रकार शास्त्र की बात करके ऐसा 
मान बठना है वि हम भो ग्नेव्रा त के चाता हैं, कितु भाव 
चास्त्र का नाठृत्व॑अउरमेकॉतमाग नहीं है. पर तु राग, भग- 
भेद इत्यादि सव व्यवह्ारपक्ष वा निषेध बरक परमाथ भ्रात्म 
स्वमाव की प्रोर घघुस होरर बहाँ जो ज्ञान श्रभेद हांता है 
वही अनेकात है, भौर वही प्रमाण है | ारूचान से निश्चय 
और व्यवहार की बात ता जाने कितु यदि व्यवहार का निषेध 
करके निश्वस्वभाय [मे परिणमित न हो तो सम्यस्तञान नही 
होगा भर अनादि का जो एकात पक्ष है वह दूर नही होगा । 
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चौया अध्याय १७५ 


उन द्रव्योंब्प नहीं हां बाता, चान तो सदेव उनसे भिन्न ही 
रहता है । जसे--हृढ्य-व चरा इत्यादि गदी बस्तुझों वा जानने से 
“भ्राल कही मनी नहीं हो जाती, श्रयवा “भग्नि को जानने से 
आंख जल नहीं जातो, उसी प्रवार भय पदार्थों को जानी से 
सान कही उन पहायों रूप नहीं हो जाता, हास तो भावरुप ही 
रहता है । जो ऐसा सममते हैं वे भय ज्ञायक्भावः का भेद 

भाने करके अ्रपने भानस्वभाव म एकाग्र होते हैं, किन्तु जि/हें 
ऐसा मेदनान नहीं है वे जीव भातामाव को ग्रूलवर पर-पदार्यों 
में एश्ल्वबदि करते हैं, भौर उठ ह इ2-पभ्रनिष्ट मानते हैं इसस 
उनके प्रपने स्वभाव में प्रद्ृत्तित्प सम्पकचारित्र नहीं होता 
"कि-तु परन्पदार्धों को जानने से “इसमें सुस है““ऐसी भिश्यां 
“बुद्धिपूवक प्रर्रब्य म॑ राम-द्रप प्रवतमाय हैउतका भाम 
मिख्याचारित्र है। + 


(१२६) सभी नीयों को चारित्र का अश ग्रगठ है 


श्री पडित बनारसीदासनी ने उपादान निमित्त की दिट्टी से 
व्यास्या म॑ कहा है कि जीव को सब प्रवस्थाओं मं ( निगाद 
में भी ) विद्युद्वह्प चारित्र होता है, यहाँ क्पाय बी मदता को 
विशुद्धस्प चारिव यद्टा है। वह चारित्र वी गमित घुद्धता है, 
फितु जबतक मेटतान न हो तवतव यह मीक्षमागरुप नहीं 
है। मेल्सात होने से घारित्र की शुद्धता का भ्रश श्रगठ होता है 
और वह मोक्षमागरूप होता है । 
«,.. यदि निगोद में भी चारित्र का प्रश्न ज़ हो,.श्र्थाव्‌ यदि 
वहाँ चारित्र की विधुद्धि का सवया अ्रभाव ही हो तो उत्त फट 
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स्वभाव ही है, पर की महिमा नहीं है, सबज्ञ की वाणी को 
महिमा नहीं है, कि तु वास्तव भ॑ झात्मस्वभाव फी ही महिमा 
है। सवज्ञ की वाणी म भी जो ग्ात्मस्वभाव है उस्ीका धणन 
किया है, नवीन कुछ भी नहीं कहा । 
है जीव | जनदरान महाभाग्य से प्राप्त किया है, भब तू 
श्रपनी भ्रतर ऋद्धि सिद्धि का भडार ठी देख ! सवज्ञ की दिव्य 
याणी के झतिरिक्त भ्रय कोई जिसे सम्पूण कहने में समथ 
नहीं है, भौर सवन्ञ वे 'गासन में सम्यग्शानियों के अतिरिक्त 
कोई भी जिसे यथाथरूप से समझने में समथ नही है-ऐसा 
तेशा भ तरस्वभाव है। कितु कभी अपने स्वभाव का 
महिंमाकों नही जाना इसलिये इधर उघर के परपदार्था की महिमा 
करके सत्र जाता है। झरही | झा मा की महिमा झपरम्पार है 
और उसे जानते वाले ज्ञान का सामथ्य भी अपार है। सवत 
की वाणी में ओर जनशासन में जितना भी वशान है वह 
आत्मस्वभाव का समभने के लिय ही है। इस वरपन को पर 
का नहीं समभता, कि'तु ऐसा समझना चाहिये कि भ्रपने भान 
स्वभावसामथ्य का ही चहू वणन है। जहाँ छह द्वाय अ्रथव 
नवतत्त्वा का धणन श्राये वहाँ तुके ऐसा समकना चाहिय वि 
उन सबको जानने को मेरे ज्ञानस्वभाव की जो *रक्ति है, उसी 
का यह वणव है। इसप्रकार प्रपने स्वभाव की महिमा लाकर 
श्रद्धा वरके उसी में स्थिर होता जनदशन का प्रयोजन है 
अनात धास्त्र भौर दिव्यध्वनियों का सार यही है कि स्‍प्रप 
चैतस्यस्वर्प झानदमय झात्मा को पहिचानकर उस 
स्थिर हो | 


चौथा अध्याय श्ड्६ 


(१३०) 'सर्ब गुणाश सो सम्पकत्व' का क्‍या अर्थ १ 


सम्यग्लशन होने से आ्रात्मा वे समस्त गुण निमलताहल्‍्प 
परिणमन करने लगते हैं, सम्यग्दशन की “यारया 'स़व ग्रुणाश 
सो सम्पकत्व -ऐसी भी की जाती है । इस व्यास्या में ग्रशमेद 
को गौण करके, समस्त गुणों वी अमभेद विवक्षा की मुस्यता से 
कथन किया है समस्त गुणों की मनिमलता का श्रता सो 
सम्यकत्व कहा है, समस्त गुणा तो मलिन नही हैं, भ्रात्मा के 
जो ग्नन्त गुण हैं वे सभी विकाररूप परिस्ामित नहीं होते, 
कितु कुछ ही विकारखू्प परिणमित होते हैं श्रौर क्तिने ही 
गुणों का तो ऐसा स्वभाव है कि वे कभी भी विकाररूप परिण 
मित नही होते, कितु शुद्ध ही रहत है। अस्तित्व, द्रव्यत््व, 
प्रमेपत्व इत्यादि गुण चुद्धत्प ही परिणमित होते हैं। इस 
प्रकार क्तिने ही गुण तो शुद्ध ही होन पर भी * सब गुणारा 
सो सम्यवत्व -ऐसा कहा है उसका कारण यह है कि जो गुण 
शुद्धल्प ही परिणमन करते हैं उन ग्रुणों क स्वभाव को भी 
श्रज्ञानी जीव नहीं पहिचानत क्‍्याकि यदि गुणों के स्वभाव 
का जान ता गूणी ब्रात्मा क स्वभाव को भी जानें । जब जीव 
सम्यम्दशन प्रगट करता है तब उस सम्पूण स्वभाव की प्रतीति 
होती है भ्रौर इसलिय वह अझमेदरूप स भात्मा के सृव रणो को 
जानता है, इसलिये उसके सभी गुण निमल परिणमित्त हांते हैं 
ऐसा कहा है । भत्रे ही कितन ही ग्रुण तो पहले-अज्ञानदरा 
के समय भी पुद्ध परिणमन करते थे, कियु भनज्ञानदशा में 
स्थित जीव वो उसकी खबर नहीं थी झौर चानदश्ना होते ही 
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उसकी खबर हुई ( अतीति हुई ) इससे उस जीव के ज्ञान की 
अपैक्षा से तो समस्त गुणा को निमलत्ता नवीन प्रगट हुई है 
ऐसा कहा जाता है, भ्रथवा ऐसा भी कहा जाता है कि सम्पूण 
झ्रात्मा ही नवीन प्रगट हुप्ना है । 


(१३१) गुणा का स्यतत्र परिणमन 


यदि श्रद्धा, चानादि गुणमेद की भ्रपक्षा से कथन विया 
जामे तो प्रत्यक गुण भिन्न है, झौर उसवा परिणमन भी भिन्न 
है, इसलिय प्रत्यक गुण स्वतत्र परिणमित होता है वितु एक 
गुण के कारण दूसरा गुण परिणमित नहीं होता । सम्पग्दशन 
होने पर सम्यस्वात होता है, उसमें भी थद्धागुण के कारण 
ज्ञान का सम्यक परिणमत नहीं हुआ है कि तु समस्त गुर 
अपनी अपनी याग्यतानुमार ही परिणमित हाते हैं । मिथ्याश्वद्धा 
के कारण भान या चारित्र मिथ्या हैं-एसा वास्तव मे नहीं 
है, किन्तु ज्ञान ने स्व का लक्ष्य करन के बदल एका त पर वा 
लक्ष्य किया है इससे वह क्ुचान है । उसी प्रकार चारियपर्याय 
भो स्वसमय म भ्रवृत्ति बरने के बदले परसमय म प्रवतमान 
है, उसी से वह कुचारित्र है। इसप्रकार गुणमेद से प्रत्येक गुण 
का परिशामन स्वतत्र है। 


(१३२) भ्रनादि मिथ्याज्ञान भौर सादि मिथ्याज्ञान के 
सम्पन्ध में 


प्रझव --किसी जोव को सम्यग्ज्ञान हो गया भौर पश्चात्‌ 
अपने पुरुषाष के दोप के कारण सम्यस्तान से च्युत होकर 


बया अध्याय शा 


पुन प्रनावी हुआ्ना, तो उस समय उस जौव के चान थो 
मिथ्याज्ञान नही कहना चाहिये, वर्योकि एक्चार तो उस सम्य- 
ग्नान हा गया है इसलिय उसवा सान ग्रतालि झचानी ये मिथ्या 
शान जया 7ही हो जाता, कि तु बुछ भ्र तर पड़ता है २ 

उत्तर --एक्यार सम्यग्वान होने वे पश्चातु च्युत होगर 
जो प्रनानी हुमा है उसका चान तो मिथ्या ही है। झौर उस 
जीव की भ्पेशा से तो उसका पहले के भिश्याज्ञान में और 
इस समय के मिव्याघान में भ्तर नहीं है, वयाकि बतमाव 
में तो उसे कुछ भी भान नहीं हैं कि धरूव में मेरे ऐसा सम्य 
ग्वान प्रवतमान था। भ्रव, वेवला भगवान के चाने की श्रपेक्षा 
स देखें तो-उत्त जीव वी अनादि की मिध्याज्ञानदशा को, 
तत्पश्चात्‌ संम्यस्तानदरा की भौर वतमान मिय्याभानदसा को 
“-इन तौना दक्षाप्रों को बवल्ली मगवान जानते हैं भौर यहू भी 
नानत हैं कि-भविष्य में अमुक॒ समय वह जीव, उस प्रचानद्ञा 
को दूर बरबे अ्रवश्य ही सम्यस्भावदशा रूप परिणमित होने! 
पाला है, भर्वाव्‌ श्रवादि का जो मिथ्याताव था झौर वतमान 
में जो मिध्याचात है उनमे किसी प्रवार से ग्रतर है-इसप्रवार 
बेवली भगवान जानते हैं। उस जीव का भान जसा पूष मे 
था, दैसा ही सव प्रवार से नहीं है, कुछ श्रन्तर पड़ गया 
है, झौर वैसा ही वेवली भगवान जानते हैं, कितु उस्त जीव 
पो स्वयं उसकी खबर नहीं है।यदि वह जीव स्वय उस 
झातर की प्वड़ सकता हो तो उसके मिथ्यातान न रहे, दि“तु 
सम्पण्तान ही हो जाये ) 

यद्यपि वेवली भगवान की अपेक्षा से उस्त जीव के पुष 
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के मिथ्याज्ञान मे पौर वतमान मिथ्याज्ञान मे बुछ भ्रातर होना 
कहा है, परतु उसस एसा नहीं समझना चाहिये कि जो वतमान 
भान है वह मिथ्याचान नहीं है। जिमप्रवार पूव का 
ज्ञान मिथ्याशान था वसे हो वतमान नान भी मिथ्याचान ही 
है । केवली ममवान भी ऐसा ही जानते हैं कि वतमान में इस 
जीव के मिथ्याज्ञान है । 


(१३३) जेनद्शन के शार्प्रों का भाय समभन के लिये 
लक्ष्य में रसने योग्य नियम 


(१) जंवदन प्नय्रातस्वरूप है। वह प्रत्येक वस्तु को 
अनेक स्वरूप बतलाता है। प्रत्येक तत्त्व भ्रपने स्वरूप मे भ्रश्ति 
रूप शोर पर वे स्वरुप से नास्तिस्प है।यह गनेकान्त ही 
वस्तु के स्वरुप फो समभने का उपाय है। इसोसे जतदशन पी 
महत्ता है । 


(२) प्रत्येक तत्व स्वतत्र है, स्वय झपने से प्रस्तिन्प है भौर 
पर से नास्तिरूप है। जिसमे जिसकी नास्ति हो उसमें वह 
कुछ भी नहीं कर सकता, इसलिये कोई भी तत्त्व कसी भय 
तत्व का बुछ भी करने मं कभी समथ नही है। 


(३) समस्त द्रव्य एक दूसरे से भिन्न होने से उनके ग्रुण 
ओर पर्याय भी त्रिकाल भिन्न भिन्न ही हें भौर प्रट्येक द्वव्य 
के गुण पर्याय स्वय अपन द्वव्य के ही ग्राधार से हैं किसी भी 
द्रब्य वे गुण पर्याय कभी भी किसी श्रय द्रव्य के आधार 
से नही हैं 
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(४) जीव स्वय झ्न त पर पदार्थों से भिप्त है, इसलिय 
पाई पर पटाथ जीव को लाम हानि नही बर सबते, जीव वा 
पुम्धायथ स्वतत्न है। जगत के सव द्रव्य स्वसे प्रस्तिरूप 
झौर पर से नास्तिरूप-दसप्रकार झनका तस्वरूप हैं, इसी 
भमेकाल्त द्वारा वस्तुस्वरुप की स्वतत्रता भौर पूणता है। एसा 
भेट्भान कराक जैनदरान आत्मस्वभाव बे साथ एकता कराता 
है भौर पर बे साथ जो सम्बंध है उस छुडाता है । 


(५) जनदशन के शाक्ष का कोई भी कथन हो उसका 
मूल प्रयोजन वीतरागभाव ही है। उस प्रयोजन को झ्खण्ड 
रपकर ही जनशास्रो का भ्रय समभना चाहिय 


उपरोक्तानुसार पाँच नियम वरावर लट्ष्य में रखकर यदि 
सवृशास्ता वा प्रथ समभा जाय तभी उनका सच्चा रहस्य 
मम में भ्राता है। कोइ भी शाख्र हो, उसमें चाहे निइनयनम 
का क्‍्चत हो या व्यवहारनय का कि तु उसका सच्चा 
भावाध समभने के लिय उपरोक्त नियम लक्ष्य में रसकर उनका 
अ्रय करना चाहिय 


यदि गस्ति नाह्तिस्‍प पनक] ते के मम को समभकर सत्‌ 
चाख्रो का भ्रथ कर तो टाक्षरूपी समुद्र का पार पा जाये-पाख 
के चाहे जैसे वथन मे भी वह झ्ाकुलित न हो।झौर यदि 
प्रनेषातत के ययाथ मस को न जाने तथा एक द्रब्य दूसरे 
दरब्य मे कुछ करता है,-इत्यादि प्रवार से पक्ष रखकर शाखतर 
पढ़े तो वह यासत्र के झनेक विवक्षाप्रो के क्यव को नहीं, 
सुलभा सकया, उसी गास्त्र के कथन को लेबर यही आ्ाकुलित 


एच मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणें 


हो जायेगा प्रर्थात्‌ उसका ज्ञान मिथ्यां रहेगा, वह श्ञाम्त्र में कहे 
हुए ज्ञानियों क आाशय को नहीं समक सकेगा । 


(१३४) सम्यक्चारिय 


आत्मा का स्वभाव चाता-हृष्ट है । ज्ञाता-हष्टापने मे राग 
द्वेष नहीं होता, प्र्थात्‌ ज्ञाता-हेष्टा स्वभाव श्ौर राग-द्वेप 
भिन्न हैं, इसप्रकार भंदवान करके, क्सी पर द्रव्य म चृष्ट 
अनिष्ट बुद्धि न करता कितु राग द्वपरहित ज्ञाता हष्टा रहना 
उसका नाम सम्यक्चारित्र है। प्रथवा श्ञाता-हष्टा स्वभाव को 
राग से भिन्न जानकर उसमें सम्यक्‌ श्रकार से प्रवृत्ति शौर 
राग से निवृत्ति सो सम्यकचारित्र है।वबह श्रात्मा को ही 
बदोतरामभाव है शौर वह सुसरूप है| मेरा स्वभाव सुसरूप 
है, किसी भी सयोगी पदाथ या संयोगी भाव में मेरा सुख 
नहीं है, में भसयोगी ध्वकसिद्ध शादादइष्टा वस्तु है. आत्मा 
हैं, ओर मुभम हो मेरा सुख है,-इसप्रकार जौ स्वेश्प की 
नही जावता उस जीव के स्वभाव मे श्रद्धत्ति नही हीती कि घु 
प्रभाव में ही उसी प्रवृत्ति होती है। स्वभाव में प्रवृत्ति सो 
सम्यक्चारित्र है और प्रभाव भ प्रवृत्ति सो मिथ्याचारिश्र 
है। राग के द्वारा जीव को समाधान और शांति नही होते 
विु स्वम््प एकाग्रता करने से ही वीतराग्रभाव भ्ौर सर्व 
समाधान-शाति सहज होते हे । से संमाधानस्वरूप मोक्ष है | 


(१३५) पदाथों का परिणमन स्पतत्र है 


जीव का स्वन्ाव तो चाता-हप्टा है, कितु स्वय स्वभाव 
को भूलकर भाता-हप्टा नहीं रहता, पर द्रब्यों को जानते 


बौया अध्याय श्द्श 


से स्व्रय को उतका कता मानक? उनमें परिवतन वरना चाहता 
है, भोर व्यय राग-द्वे प भाव करके व्याठुल होता है. क्योकि 
इस जीव के करने से पर द्वव्यी म बुछ भी फेरफार नहीं 
होता । समस्त द्रव्य स्वय श्रपने स्वभावरूप परिणाम ह'ते हैं, 
काई द्रव्य किसी प्रय द्वाय का क्ता है ही नहीं 4 

किसी समय जीव जम) इच्छा बरता है उसी प्ररार पदार्थों 
में परिणमन हांता है तो भी वहाँ उत पटार्थों का परिणमतर 
जीव क करन से नहीं हुप्रा है कितु स्वव उनहे स्वभाव से 
हुआ है । तथावि जिस प्रकार चलती हुई ग्राडी को धकेल कदर 
बालब ऐसा मानते हैं कि हम इस गाडी को चला रहे हैं 
भयवा गादो क नाथे चलने वाला कुत्ता ऐसा मानता है कि 
में इस गाडी के भार को उठा रहा हुं-उसी प्रकार यह जीव 
भी पर-पटार्थों की जानने से ऐसा मानता है कि में इन पदार्थों 
का परिणमन करता हैँ यह मायता श्रसत्य है। यदि गाडी 
उनके (बालकी या कुत्त क) चलाते से चलती है तो णब वह मही 
चल रही हो तव व उस वय! नही चला स्रक्ते ? इसलिये णव 
बहू चलती है उस समय भी उनसे महीं चलती किन्तु स्वय से 
चलती है। उसी प्रकार प्रत्येक पदाथ प्रति समय परिणमन कर हो 
रहा है । किसी किसी समग्र भ्रपनी इच्छानुसार उसका परिण- 
मन देखकर अचानी जीव ऐसा मातता है कि इस परिणमित 
द्रव्य को मै परिणमित करता हूँ कितु परिणमित होने वाला 
पदाथ स्वय प्रपने स्वभाव से ही परिणमत करता है ऐसा 
नहीं मानता । यदि तरे परिरामित करने से_ पदाथ परिशमित 
होता हो तो जब वह पदाय तैरी इच्चानुसार है 


ब्भ१छ +; 


१८६ मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरफणें 


करता हो उस समय तू क्‍या उसे परिणमित नही बरता? 
इसलिये ऐसा समझ कि वह पटाय निरतर श्रपने सामय्य 
से ही परिणमित होता है--मुभसे नहीं। क्दाचित्‌ योगानुन 
योग इच्छानुसार परिणमन बन जाय ता भी व॑ पदाथ उनके 
कारण से वसे परिणशमित हुए हैं। यदि कोई भी पदाथ प्रपमे 
परिणमित करने से परिणमित नही हाता तो फिर कपाय करने 
से क्या हांगा ? मात्र स्वय दुखी होता है। इसप्रक्‍ार जो 
समभ ले उसक कपाय करन का प्रभिप्राय दूर हो जाता है । 

(१३६) थोई भी पर पदार्य इष्ट भनिष्ट नही दै 

पुनरच, किही भी पदार्थों म तो इृष्ट भ्रमिष्टपना है ही 
नहीं वयाकि यदि पदाथ ही स्वय इष्ट या भनिष्ट हा तो जो 
पदाध इष्ण हो वह सबको इश्टरूप लगे भ्रौर ग्रनिष्ट हो वह 
सभी का गनिष्टरूप प्रतोत हां, कितु ऐसा तो है ही नहीं। 
भात्र यह जीव स्वय हो राम द्वप द्वारा उनम इष्टता अनिष्ठता 
की कल्पना करता है, वह कल्पना मिथ्या है। जीव वा स्व- 
भाव तो मात्र भान करने का है, बितु पदार्थों की इप्ट झनिष्ठ 
कल्पना करता जीव का स्वभाव नही है ॥ 

(१३७) जो शात्मप्रतीति नहीं करते भर पहना 

बनाते हैं वे बेदिया-मूर्स हैं, प्रतीति के लिये 

सर्देव मागलिक वाल ही दै। 

आत्मतत्व वी प्रतीति वत्तमान मे ही वरना योग्य है, 
ऐसे पवित्र काय में क्षणमात्र की अवधि बढाना योग्य नहीं 
है । जिह आत्मा का प्रयोजन नही है एसे मूब झचावी जीव 


चौथा अध्याय श्द्ज 


ऐसा मानते हैं कि इस समय ग्रमुक बाह्यकाय कर सेने दो, 
झथवा इस समय पुण्य कर लेने के बाठ मविध्य म॑ यथाथ 
प्रीति करेंगे, वे वतमान मे ही भ्रात्मश्रतोति वा अ्रनादर कर 
रहे हैं। भरे भाई ! चन तान्तकाल से ससार प्ममुद्र में भोते 
खा रहा है गौर इस समय सत्समाग्म से प्रात्मस्वभाव सम« 
भवर ससार समुद्र से पार होने का अवसर प्राया है इस 
समय समझने से जी चुराना मलता है। धातमस्वभाव 'ए॒द्ध 
पररिपूणा है ऐसा भानी बतलाते हैं बह ता समभता नहा है, 
झौर 'ाख में क्या कहा है, वह दख लू ऐसा जा मानता 
दै उसे प्राक्त का भ्रभ्यास हो गया है वह बदिया ज्योतिष 
वी भाँति मूख है । 

बदिया ज्योतिष का हप्टा न --एक्बार एक कुएं मे कोई 
ख्रीघिर परी । वहाँ बहुत स ज्यातिपी लोग श्रावर इबटूँं 
हा गये प्रौर स्त्री को कुएँ स विकालने वा विचार करने 
लगे। एक “यक्ति बाला कि इस समय उस स्त्री कोबुएम 
स निकालने व॑लिय मुत्त भ्रच्छा है या नही यह दख लो । 
दूसरे मे कहा-हाँ यह वाद ठीक है पहले यह निरिचत्‌ 
बार ला कि स्त्री का नाम वौत सौ राधि में है। भौर फिर 
एक्दा यक्ति तो गाव मस ज्योतिष का पोधा लेने दौड़े। 
कोई ता अपन रहे हेए इलाका मेंस कौन साग्रू पढ़ता है 
इसे याद करन लगे, किसी ने स्त्री से उसकी हालत 
पूछना प्रारम्भ जिया कि तुम्दारा माम वया है ?े कितने बजे 
मुएूँ में गियी ? इत्यालि। कि तु स्थ्री बोली भरे भाई ! पहले 
मुझे बाहर दो विकाल लो, में मर जाऊँगी । तव वेदिया ज्यातिप 


श्ष्प मोक्षमार्य श्रराशक की क्रिण 


पण्डित कहने लगे-घोरज रस, अपन ज्योतिषश्चास्थ का 
नियम तो पहले मिला लेन दे, अभी अच्छा चौघडिया देखकर 
तुके निकालते हैं। उसी समय वहाँ पर कोई बुद्धिमात मनुध्य 
भरा पहुँचा श्ौर ज्योविषियों से वाला भर मुर्खों | बया यह 
समय भी ज्यातिप दखन वा है ? ऐसा कहकर अपने सिर 
पर बधी हुई पग्रड़ो को उकेल कर बुएँ में डाला भौर प्रमत्न 
करके स्त्री को बाहर निकाल लिया। उसीप्रकार ग्रात्मस्वभाव को 
समभने के अवसर पर श्रज्ञानी कहते हैं कि भ्रभी काल कौन 
सा है? इस काल मे मुक्ति है या नही ? कम कसा है? 
शास्त्र मे क्‍या क्या कहा है ?--इसप्रकार सभी पराश्रथ को 
ढूँढते हैं। विन्‍्तु चानी उनसे कहते हैं कि भरे भाई! यह 
सुप्रवसर-सुकाल गेंवानें वा नहों है। तुके काल से कया बाम 
है? तू जिस समय समझ ले उसी समय तुके मागलिक बाल 
ही है । तेरी मुक्ति तरे प्रात्मस्थभाव मे से प्रगट होती है 
इसलिये उसका निणय कर। और कम कसे हैं-यह देखने 
का तुझे प्रयोजन है,या यह समभना है कितेरा चताय 
स्वभाव कसा है ? छास्त्रो म झनक श्रपेक्षाओं से फथन होता 
है, उसमे स्वच्छदता से तेरा कही भी मेल नही बढेगा, किंतु 
ज्ञानी कहते हैं कि हजारो लाखो श्वास्त्रो वे कथन मे एक 
चतन्यस्वरूप भ्रात्मा की ही प्रतीति का तात्पय है। झास्त्ररुपी 
समुद्र के मंथन से एवं चतयरत्न ही प्राप्त करना है! इस- 
लिये हे भाई ! ऐसे भ्वसर पर तू उलटे सीधे दुविवल्पों में 
न रुककर सत्पुरषो के कथनानुसार अपने स्वभाव को समझ । 
यदि तू झपने स्वभाव को पहिचाने तो तेरा उद्धार हो सकता 


चौथ! अध्याय श्ध 


है, प्रय कसी भी जानकारी से तरे श्रात्मा वा उद्धार 
नहीं है । 


महाँ पर ऐसा नहीं समभना चाहिये कि श्ास्त्रास्यास को 
निपेष किया है, श्यास्त्राम्यास का निषेध नहीं है कितु उसका 
प्रयोजन झ्रात्मस्वभाव का संमकमे का है। यटि आत्मस्वभाव 
को न समझे तो श्षास्त्रमान जीव की मात्र भस व भार- 
रूप है । 


(१३८) सच्ची विद्या 


इस सम्बाघ में एक दृष्टान्त झ्राता है --एक्बार एक मनुप्य 
नाव में बठवर उस परारजा रहा था। उसने नाविक से 
पूछा-नाविक माई | तुके ज्योतिष विद्या आती है ? नाबिक ने 
उत्तर दिया--नहीं | फिर पूछा-क्विता बताना झावा है ? नाविक 
ने कहा--नही । इसप्रक्षार भ्रनेक प्रश्न क्ये, तब प्रत में नाविक 
बोला भाई मुझे यह सब हुछ नहीं झात्ता, में तो नाव चलाना 
भौर पानी मे तरना-यह दो क्‍्लाएँ जानता हूँ।तब बहू 
मनुष्य भ्रपनी बुद्धिमानी बतलाकर कहने लगा-मुझे तो यह 
सब भ्राता है, तूने कुछ नहीं सोखा! अ्पदे सभी बष पानी 
मे ही खी दिये। इसबार नाविक कुछ न बोला। बुछ ही 
आगे बढ़े कि नाव में एक्एक पानी भर गा और वह 
डूबने लगी। तब नाविक म॑ उस मनुष्य से पूछा-भाई | यह 
नौका तो डूबने वाली है, तुम्हे ज्यातिप झादि विद्याएँ ब्राती 
हैं महू तो मैंने जात लिया, कितु यह कोई बुद्धिमानी यहाँ 
काम आतनेवाली नहीं है, वुम्ह तरना वा हैया १? 


१६० मोज्षमार्ग प्रकाशक को किरण 


उस मनुष्य को तरना नहीं ग्राता था, इसलिये हाय हाय 
करने लगा, रोने चिह्लाने लगा। तब नाविक ने कहा-बहो 
भव किसके वप पानी में जायेंगे? में तो तरकर किनारे 
पहुँच जाऊंगा, किसु तुम्हें तरया नहीं झावा इसलिय तुम 
और तुम्हारी सभी बिद्याएँ पानी मे ही जाएगी । 

उसीप्रकार भ्ज्ञानी जीव सम्यग्दशनरूपी तरने वी कला 
नहीं जानत भ्ौर चानी उस कला को बरावर जानते हैं। 
अज्ञानी कहते है कि हमें तो कमप्रह्कोति वा बराबर पान है 
और प्राध्यात्मिक शास्त्रों के इलोक तो हमारी जीभ पर हो 
रसे रहते हैं, तथा ब्रत-तपादि भी बहुत करते हैं। कितु 
ज्ञानी बहते हैं कि भाई ! तुमने यह सव भल जान लिया, क्ततु 
आत्मानुभव को जाना है या नहीं ? इसके प्रिनां तुम्हारी 
कसी भी क्लास ससार का श्रम नहीं आयगा यह कोई 
भी फलाएं तुम्हें ग्रात्मशातति दस मं समथ नहीं है। प्रत्प 
काल म ही जीवन पूण होने स समार समुद्र म डूब जाओगे 
और तुम्हारी सभी जानकारी अ्रस्त हो जायेगी। चानी भले 
ही कमप्रक़ति भ्रादि को बहुत न जानते हो, स्मरणशक्ति भी 
अधिक न हो झौर ब्रत तप भी उनके नहीं हा, विःतु आत्मा 
मुभव की मूलम्रत कला वे वरावर जानते हैं, उनके जीवन 
पूण हीने के समय झात्मानुभव की शथाात्रि बढ जाती है शौर 
उसी सतृविद्या के द्वारा वे भ्रत्पकाल में ससार समुद्र से पार हो 
जाते हैं। इसलिये वही सच्ची विद्या है | 

इससे एंसा समभना चाहिय कि मूल प्रयोजनश्रृत्त प्राप्म- 
तत्त्व का चान प्रथम वरना चाहिये । झ्रात्मस्वभाव वे ज्ञानपूवव 
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यदि विशेष दांस्त्राभ्यास प्रौर स्मस्णखताक्ति हो तो बह उत्तम है। 
आत्मभान सहित विभेष शाख्राम्याय वा निपेष कही पर यहीं 
है, वितु बृद।चित्‌ दिल्ली जीव का उसप्रवार बा विशेष चान 
ने हो ताभी, उस यरि थात्मा को चान हो तो उसका 
झार्मरल्याण नहों रवता । सौर यदि झात्मस्व भाव वी पहिचान 
ते करे तो बस जीव वो हजारा हा्त्रावा प्रम्यास भी 
दरवर्श है-प्राधमकस्यार्प वा बारण नहों है । जीव यदि मात्र 
शाम्वपान बरने में ही लगा रहे, परतु शास्त्र बी भोर वे 
विदा से पर-ऐसा जो बस य था मम्वभाव है, उस गोर 
उ मुख ने होता उसके थम नहीं होता सम्य्शान यहीं 
होना । भ्रचाना जोव ग्यारह भप पढ़ ले विशतु उस उस्ते 
विचिस झ्रा/मलाभ सही है। इसलिय भानोजन यहो कहते 
हैं कि भत्नत्रधम सम्यदा पुस्पार्थ बी द्वारा आत्मस्वस्प को 
जाना, उसी वी प्रवीति-रचि-श्रद्धा श्रौर महिमा करो । समरत 
सोधंकरा की दिव्यध्वनि का झ्रौर सभी सत्यास्‍््रा व बंधन का 
सार यही है । 


(१३६) थात्मा के स,व क्या रहता दे १ 
आत्मा का क्या दै 
प्रघन --प्राप्मा वे साथ क्या रहता है ? 


उत्तर --भाध्मा ज्ञानस्वस्प है इसलिये भाप ही उसने साथ 
रहता है। राग झाप्मा वा स्वरूप मही है इसलिये वह सदव 
प्ात्मा वै साथ पही रहेता, वितु पहले क्षण बा राग दूसरे 
हो क्षण छूढ जाता है + एक ही प्रवार वा राग झात्मा मे साथ- 
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५० वप तक नहीं रह सकता कि तु ज्ञान नित्य रह सकता है| 
इसलिये राग प्रात्मा का स्वरूप नही किन्तु ज्ञात ही प्रात्मा 
का स्वरूप है, इससे ज्ञान ही भ्रात्मा के साथ रहता है । एसा 
होने से ज्ञान ग्रौद राग भिन्न सिद्ध हुए। प्रव यदि एसा 
जानकर ज्ञान अपने स्वमाव में एक्ताग्र हा तो वह सदा आत्मा 
के साथ ही रहता है,-एक गति स दूसरी ग्रति भ जाने पर 
भी वह ज्ञान दूर नहीं होता, वितु यदि राग के साथ ज्ञान 
का एकत्र माना हा यो, जस राग नाशवान है वसे ही वह 
एक्त्वबुद्धिवाला ज्ञान भी नाश को प्राप्त हांता है। यदि 
श्राध्मानुभव द्वारा स्वभाव की शोर का थाने बरके सम्यग्जञान 
किया हो ती वह भान भ्रात्मा के साथ भ्रभेद होन से निरतर 
आत्मा के साथ ही रहता है, क्याकि वह भान प्रात्मा का स्व 
भाव है। श्र जो ज्ञान प्रात्मस्वभाव को ने जाने, मात्र पर 
को जानने में लगा रहे तथा चताय स्वभाव के साथ प्रमे 
दत्व न वरके राग मे एकता करे, वह ज्ञान प्रात्मा के साथ 
नही रहता, क्योकि स्वभाव को भूलकर पर को जानना वह 
पझात्मी का स्वैमाव नहीं है। ईसलिये वह ज्ञान प्रात्मा के साथ 2 
सर्देव स्थिर नही रेहता, वितु भ्रल्पकाल में ही मष्ठ हो जाता 
है, श्रषात्‌ परलक्षय से किया हुश्रा शव का विवास ग्रल्पकाल में 
ही प्रस्त हो जाता है। 

यदि यथाथ रीति से स्वभाव को जाने तो सम्यम्न्ञान हो, 
बह ज्ञान आत्मा साथ ले जाता है, और यदि स्वभाव को 
विपरीत प्रकार से माने तो स्वसम्बंधी विपरीततनान ( मिथ्या 
ज्ञान ) हो, वह साथ में ले जाता है, श्रयात ज्ञानी के परि- 
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फोम सदा ज्ञानमय भौर श्रचानी क॑ परिणाम सदा भन्ञाव 
अयध्त्यापतन्न होत हैं । आत्मा का अपने शान के साथ सम्बाध 
है, कि.तु पर -वस्तुओ,क साथ झ्रात्मा का सम्बंध नहीं है, वे 
वो।ग्रात्मा स ,भिन्न ही हैं। पर, वस्तुएं कमी भी भात्मा के 
साथ नहीं जातीं शौर नश्नात्मा उह लजाखसुकक्‍ता है। 
चतमान रे भी झात्मा शरीरादि भय द्रव्या म एकत्रित ( एक 
भेक' )'नही हैं कितु उनसे पृथक ही है | जिसकी 'हप्टि चत-य 
तत्व पर नहीं है कितु जड, शरीर के ऊपर है, उस्ते श्रपनी 
विपरीक्र' हष्टि के कारण एवमेक्ता श्रदीत होती है. विन्‍्तु वास्तव 
मचसा नही है। ॥॥ ६४३४ पीर 
(९४१) चार्नी पी दृष्टि में” और अतानी ५० 
हक के. कर का 
को / + + वी दृष्टि कक 
(लि भागी कहते हैं कि चतयतत्त्व श्रौर ज़ड तत्त्व सदा मित्र 
ही हैं। घताय प्रात्मा प्रौरष्जड शरीर के एक्त्व (बा हम कभी 
मी प्रतुभव नही बरत जानत नहीं हैं । अज्ञानी भौर;,तिगोददुध्ा 
मे स्थित प्राप्मा भी क्षरीरादिसे ,भिक्न स्पभ्ावत्वाले चत्तय 
स्वरूपी, हैं---एंसा ही हमारे जानने में प्रात है। अचानोजन 
क्ह्तै हैं, किर्रविताय झात्मा, भौर जड़ धरोर कमी भी सिन्न 
हमारे, अनुभव में प्रात ही नहीं हैं,-हमें क् चूँवय और जह 
का, एकल्व ही प्रतिभाव्तित हवा है । भ्रचानी की 'इस विपरीत 
मा,मता कौ शल्य ही उस्ते चत-यस्वभाव का पद कर जल 
रोकी है नर "7० पट - 5 3 
६ कबाभोय जड़ । सदा भिन्न हो हैं,, तथापि अज्ञानी 
श्र 


भ्ध्द मोक्षमार्ग प्रकाशक की किसे 
प्रद्मेत्ति का ही प्रम्पास करना चाहिये--वेही सुखीः होमे करा 


जांगेंहै [5 |० ग्घह 

जब से भ्रसत्‌ को ग्रसतृरूप से जान लिया तभी से प्रसृत्य 
अ्रभिप्राय छको ,छोड,,दन चाहिये । श्रधम ... विप .. खाकर 
छसवी परीक्षा करें, जब|वह शरीर में फल ज़ायेगा तब|उस्े 
दूर करने का उप्रायः करगे-ऐसा नहीं होता, बितु ,यह-विध 
है--ऐसा;जात्तने के पश्चात्‌ वह साया ही नहीं ( जाता। ज्र््ती 
अपपर विपरीत । मा यता ;.तो विप क्षै भी ,डुरी है;॥ पहले विप 
रीतसप्तफ लें, फिर सत्म सम्रमेंगे-ऐसा, कभी ,नही होता । 
्रसतु «को समभते सममते सत्‌ की प्रतीति नहीं होती किन्तु 
प्रसतु की भौर की उमरुघता छोंडे तो सत्‌ 'समके में प्राता 
है। भसत्‌ को श्रसत्‌ जाना-उसी समय श्रसत को छोडेबर 
सत्‌ को समभ लू, प्रसत्य का सवधा त्याग-कर हईूँ-ऐसा 
खत का ही भादर होता है । इग़प्रकार जो. सत्य हो वह पहले 
से ही समभना होता है, ओर वह नियम तो सभी भात्माभो 
के लिये एक्सा ही होता है। इसलिये प्रथम सत्‌ असतू का 
विवेक करता चाहिये।.' 

मुम्रुु जीवा को यह विश्येप ध्यान रखना चाहिये कि- 
जि नि संत्‌ का अनुभव किया हो 'ऐसे 'सत्‌' घुष्षों के 
विकट ही सूत्‌ का उपदेश मिल सकता है, कि तूँ जिंहेनि 
ससत्‌' का अनुभवन ही भही जिया“देसे श्रज्ञा्ियों के पीस से 
फ्री संर्तू उपदेश क्री प्राप्ति नही होतीत इसलिये-प्रतू-असत के 
विधेक में/सदुगुरुू-भोदःअसदुगुरु का “विवेक -भी - भा 7 है 
जाता है गा पर गाए #€। हे हें 5 


पौधा अध्याय श्ध्छ 
» । (१४३) चिश्वाइ के प्रेरणा ,, 


२ जीव झनादिकाल से मिथ्यादश्षत शान चारित्ररूप परिणमत 
कर रहा है, शौर उसो परिणमने द्वारा ससार में अनेक 
प्रकार के दुसों के मिम्रित कारणरूप क्‍मों का बाघ होता 
है, इसलिये यह भमिष्यादशनादिक भाव ही दुस वा मूल है, 
श्राय फोई नहों। अनालिब्राल से मैं भ्रपता स्वरृप भूलकर 
पर के कतृ (व की मायता में रका रहा है, कितु भव सत्म 
मागम प्राप्त करवे मे ध्रपना हिंत बर लू, भात्मा बयां है 
और भारमा वा क्‍या हैं-यह विवक कर लू ससार के पदार्षों 
का जो होना हो वह ही, उनके काम से ,मुझे झुछ भी 
अमोजन मही है, मुझे तो प्रपने प्राप्मकत्याण बा उपाय करना 
है-दमप्रकार है भव्य जीव + तू भपने भ्रात्मा में जिज्ञासा कर | 
पदि तू दुसो स मुक्त होने की इच्छा रखता है,तो जिस 
प्रकार , शीगुए स्वपर था मिश्न भिन्न स्वरूप समभते हैं, 
उसीप्रवार जानवर सम्यग्दशनादि मे द्वारा भिश्यादइशनादिवा 
विभावा वा ग्रभाव बरना-यही काय है, इस वास व य रने से 
पैरा परम वल्याण होगा । 


जे 


ज्ैः 
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स्वय कर सकता है, इसप्रवार इस मात्यता का; प्रयोजन 
मिद्ध हो सकता है। यह मायता तो यथार्थ है, परतु वहाँ भ्रमी 
प्रच्छे वा ग्रहण करने का धौर पुरे वो त्याग दने का विकल्प 
प्रवतमभान है, इसलियं यहाँ राय द्वेंप का झश विद्यमान है, भगातू 
बर्ध चारित्र का दोप है, क्तु मायता वा दोषः नही है । 
प्रह साधव दा है । जीव प्रपनमा यथाय स्वरूप राममे झौर यह 
जान लेकिं भ्रपने म ग्रहण करन याग्य क्या है प्रौर त्मागर 
ब'रमे योग्य कया है तो झपने दोध का त्याग कर सबता है । 
इस मायता मे दृष्ट प्रनिष्ट का यथाय चान तो हुपा है 
कितु प्रभी इप्ट वा सवधा प्रहण भौर भ्रनिष्ट वा सवधा त्याग 
नही हुमा है ४ 
४ दृष्ट>अनिप्ठ क व्रिफल्पों यो भी छोडफर स्वरूप 
जमे पूर्ण लीन दोना मो साध्यदर्शा. 

4 ) “मेरा स्वभाव इप्ट और विकारों प्रवस्था पृतिप्ट[एस 
सेद ने विकरप भी छाडवर, परम उपादेय श्ायकस्वृम व मे 
स्थिर हो जाये भौर वही लीनता द्वारा राग वा क्षय ब्रके 
द्ोध्वरागता भौर केवलज्ञान श्रगट कर-वहाँ हॉष्टि भ्रौर घारित 
दोनो पूण हैं। प्रथम ( तीपरे भग के भ्रनुसार ) ईप्ट+भ्रनि८ट 
वा यर्याध स्वरूप जाना था, उस टेवसुप से स्राद्मात्‌ परिणमन 
ही ही गया, वह उत्तम हैछसादआा मे ग्रहण करने योग्य सव 
का ग्रहण और त्याग करने योग्य, स॒ववे का त्याग हो गया है | 
४ । * इष्ट-प्रनिष्ट का अर्थात्‌ ग्रहए-त्याग का स्वरूप समभृमे 
के।लिये उपरोक्त चारो भग अवश्य मनन वरते मोग्य हैं। +« 
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(१४४) धर्मी जीव के धर्म पा सम्भाध क्सिके साथ 
है! भर घर्मात्मा का पर्तीय क्या है? 


आयु के साथ घम का सम्बंध नहीं है, कितु घम तो 
प्रात्मस्वभाव के श्रद्धा-ज्ञान-चारित्र से है। घर्मात्मा जीव 
झायु को बढ़ाते या स्थिर रखने कौ भावना नहीं करते, किन्तु 
भ्रपने सम्यग्दशनादि भावों को श्रसण्डरूप से स्थायी रखना ही 
धर्माप्मा जोबो का कतव्य है भोर उहो की पूणाता की वे 
भावना करत हैं। श्राय्रु को द्वरीर को या स्त्री परत्रादि को 
बनाये रखना वह धर्मी जीवों का कक्‍तय नहीं है, वे तो 
सब परवस्तु हैं, कोई भी जीव उहें स्थिर रख ही नहीं 
सकता। कितु जा परुण्यपरिणाम होते हैं हें स्थिर रखना 
भी धर्मात्मा जीव का कतन्य नहीं है। घर्मात्मा जीव पण्य 
भाव को बढाने की भावना नहीं करते कितु स्वभावभाव वी 
बृद्धि की भावना करते हैं। प्रधर्मी जीव विकार को और पर 
को बहाना चाहते हैं। धर्मात्मा जीव के धम का सम्ब'ध 
किसी परद्वव्य के साथ या पुण्य के साथ नही है कि तु प्पने 
आत्मा के साथ ही घम का सम्बंध है। जिसके साथ धम 
का सम्ब घ है उसे तो जानता महों, तो फिर जीव को घम 
बहाँ से हो ? 


पुण्य पाप प्रौर उनके फ्ल--इन सबके साथ धम वा कुछ 
भी सम्ब घ नहीं है. उन सबम धम जा भ्माव है शोर धम 
में उन सबका प्रभाव है प्रात्मा के नाव के. -अंवण 
चारित्रत्प जो भाव है उसम घम 
श्६ 
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पुण्यादि का प्रभाव है इमप्रकार घम का सम्ब'घ घर्मात्मा 
( श्रात्मस्वभाव ) के साथ है, अर्घाव्‌ घम झ्राप्मा की ही शुद्ध 
दशा है। 


श्री सम तभद्र स्वामी देवागम स्तोत्र मे बहते हैं कि-हे 
जिने द्र! हम इन समवशरणादि विभूतियों द्वारा प्रापकी 
महत्ता नहीं मानते यह तो पुण्य का-विकार भा फल है। 
ऐसे विकार क फ्ल द्वारा हम श्राप्मा की महत्ता नही भानते 
कितु केवलज्ञानादि भ्न तगुणो द्वारा ही झात्मा बी महत्ता 
को जानते हैं। ऐसा स्वभाव और विभाव के बीच वा विवेक 
धर्मात्मा जीवी के होता है । 


(१४५) मृत्यु का भय किमके दर होता दै १ 


मरण का भय कब दूर हो ? प्रायु के श्रमाव को लोग 
मरण कहते है | भ्रायु पुदुगल परमाणुभो की अवस्था है । पुदुन 
गल की अ्रवस्था एक ही समयपयत की है, उसकी भ्रवस्था 
का उत्पाद पहले ग्रायुरूप था, पदचात्‌ भय प्रवस्था मे उसका 
परिणमन होगया, और वह शभ्रायुरूप परिणमित न होकर झाय- 
रूप परिणमित होगवा, भोर उसी समय शरीर वे परमाणुप्रो 
का परिणमन भी बदल गया, तथा श्रात्मा की व्यञ्जनपर्याय 
की उस क्षेत्र मे रहते की योग्यता पूरा होकर वह श्रय क्षेत्र 
में चली गई, इसप्रकार कम, शरीर और प्रात्मा--इन तौतो 
की भ्रवस्था का स्वतत्र परिणमन प्रतिसमय हो रहा है। कितु 
उन तीनो में से कोई ( कम, छरीर या श्रात्मा वी व्यम्जन 
पर्याय ) जीव को दुख का कारण नहीं है, दुख का कारस 
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तो अपना प्रधानमाव हो है। जिहें वम पश्ोर ध्वरीर छे 
भिन्न प्रपने चऔतयस्वभाव वा मान है, वे तो उसके ज्ञाता 
ही रहने हैं, व रोरादि दे विद्योग से प्रात्मा वा मरण या 
दुख नहीं मानते किन्तु सयोग से भिन्नर्प प्रपो भ्वालिव 
चतायस्वभाव वा सदा धनुमवन परते हैं। वितु जिहेँक्म 
झौर दारीर से भिन्न भपने चतयस्वभाव वां भनुमव हीं 
है बसे प्रश्ञानी जीव हरीरादि वे वियाग से भात्मा का मरण 
भौर दुस मानकर भ्रावुलता स्‍भौर राग द्॒प द्वारा दुसी होते 
हैं। इसप्रकार वे जीव प्रधानभाव द्वारा अपने चतायस्वभाव 
पाघात करत हैं वही मरण है-हिमा है। इसलिये जा शुद्ध 
खत परयभाव थी जासते हैं उहों व मृत्यु का भभ दूर 
होता है । 


(१४६) जीव वी धारणा के अजुमार ही सपरदुछ कप हो 
सकता दै ) और उसका दु से कर दूर होता दे ? 


ससारी जीव एमा चाहते हैं कि पर वस्तु में प्रपनी 
घारणानुसार काय हा, क्तु उनकी इच्दानुरार काय पर 
बस्तु में नही हांते। इससे वे प्राकुल-थ्याकुल होकर दुखी 
होत हैं। यदि च्ाकुलता व्याकुसता दूर हो तो दुख दूर हो । 
कितुयहवब दुस हो? जबतक पर यस्तु फो परिवर्तित करने 
वी इच्छा है तवतक तो भावुलता व्यावुलता दूर हो ही नहीं 
सबतो। दितु मैं पर थस्तु से भिन्न हैं, पर के काय मेरे 
आ्राधीव नही है, मैं तो सहज चानरुपी साम्राम्य द्वारा सब 
का चाता हैँ, एसा मात करके और इच्छाओं 


सके 
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यदि ज्ञानस्वरूप म स्थिर हो तो उस जीव वी घारणानुसार 
( नाम अनुसार ) ही सब कुछ हो प्र्थाव्‌ जब्धक जीव ये पर 
में कुछ भी करने की इच्छा है तबतक, उसका हझ्ान भपूणा 
है ।क्ति जब जीव इच्छा वो नोडबर वेवलज्ञान प्रगट करे 
तब, जसा उसक ज्ञान म ज्ञात हो वसा ही पदार्थों का परिणमन 
होता है, इसलिये कहा है क्-जबतक इच्छा है तबतक 
घारणा के प्रनुसार ( ज्ञान अनुसार ) फाय होत हो नही, भौर 
जहाँ इच्छा नहीं है वहां घारणानुप्तार ही ( ज्ञान के भ्रनुसार 
ही ) काय स्वयमैव पदार्थों वी स्वतत्रता से होते हैं। इच्छा- 
वाले जीव की इच्छानुसार काय न होबे से बह पझ्ाकुल 
व्याकूल ही रहता है, इसलिये इच्छा ही दुख है। जहाँ इच्छा 
तही है वहाँ ज्ञान म जाने अनुसार ही पदार्थों का परिणमन 
होता है वहाँ श्राकुलता नही रहती, निराकूल ज्ञातृत्व है, ऐसी 
विराकुलता सो सुख है भ्र्थात्‌ ज्ञान ही सुख है। जितने जितने 
श्र्शो म॑ सम्यगज्ञान भ्रात्मा मे एकाग्र होता है उतने ही प्रशो में 
निराकुलता की वृद्धि होती जाती है । 


(१४७) ज्ञान का भ्कर्ता स्वभाव 


ज्ञान पर पदार्थों मं क्या करेगा ?े उसका स्वभाव तो जानने 
का है, कितू पर में कुछ करने का उसका स्वभाव नहीं है, 
भोर वास्तव में तो ज्ञान के समय भी जो राग होता है वह 
राग करने का भी ज्ञान का स्वभाव नही है। जसे-प्राख मेर 
प्रवत को जानती प्रवश्य है, क्तु क्या भांख मेरु पवत को 
ऊँचा कर सकती है? बसे हो ज्ञान तो सभी को जानने 
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के स्वमायवाता है, वह सब को जानता प्रददय है परतु उनमें 
कुछ भी फैरफार नहीं करता। वास्तव मे तो ज्ञानस्वभाव 
राग का बहर्ता नहीं है वितु उसका भाता ही है। इस 
प्रकार ज्ञान पर का भक्‍ता है-ऐसा सममने से थाने भान 
में लीव रहता है, पान तानरूप ही होता है वितु विकारत्प 
नहीं होता। इसप्रवार चान हो धर्म है और वात ही सस्तार 
के हाथ का उपाय है । 
(१४८) समान साम्राज्य 

नियमसार याख्र में ऐसा कटा है बि--भान हो तीन लोड 
मय साम्राज्य है। लोक में जो राजा हाता है वह प्रपने राज्य को 
मात्र जानता ही है वितु झ्जशान व द्वारा इच्छा मरे यहू 
दुखी होता है भौर उसके गान क॑ श्रनुसार तो प्रदाष परि 
णामित नहीं हाते, जिसकी प्रतानुतार काय न हो भौर जिसमें 
दुरा हो उसे साम्राज्य पत्ते बहा जाये ?े साझ्राज्य तो 
बेवली भगवान वे पास है क्योंकि उनदे केदलगान थी 
प्राषा में ही समस्त प्रटाथ परिणमित्त होते हैं, वबलशानम की 
मर्यादा का उल्लधन बरके रचमात्र भी नही होता भौर भग« 
बान इच्छारहित हीवे से सम्पूण ग्रनावुल सुख का ही भनु> 
भवन करते हैं, इसलिये केवलचान ही जगत का यथा 
साम्राज्य है । 


(१४६) सर्य शास्रों का प्रयोनन 


सब धांस्त्री का प्रयोजन यही है कि-चत यत्वरूप भावद- 
मय प्रात्मा को पहिंचालवर उसमें लीन हो वासस्‍्त्र का एक 
शी हा कप 
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ही वावय सत्युदपा व॑ पास से सुनकर यदि इतना समझले 
तभी उत्तका प्रयोजन गिद्ध है, भौर लासा करोडो धास्प्र सुत- 
कर भी यही समभना है । यदि यह न सममे तो उस जीव 
ने गास्त्रा के एक झब्द वो भी मयाथरूप स नहीं जाना है| 


जिससे शभ्ावुलता टूर होषर अनाकुलता हो-एसा प्राइम 
स्वभाव ही मूल प्रयोजनभूत है । सत्‌ का श्रवण करे, शास्त्र ७ 
स्वाध्याय करे, नवतत्त्वो बा जाने दव गुरु द्ास्त्र की श्रद्धा भक्ति 
कर --इत्यादि सववुद्ध बरावर करने पर भी यदि भ्रपन निराकुल 
प्रात्मस्वभाव की प्रोर उम्रुख नहीं हुमा भोर उसका 
अनुभव नही क्या तो जीव का वह सब करना निष्फ्ल है, 
उमसे जीव वे प्रयाजन वी सिद्धि नहीं है। भौर जिस जीव 
वा शास्त्र पढ़ना भीन गाता हो नवतत्त्वा के नाम नही 
जानता हो, तथापि यदि सह्पुर्प व निवट से श्रवण करवे 
चैत-यस्वरूप पश्राप्मा का अनुभव कर लिया है ता उसके सब 
प्रयोजन की सिद्धि है। 

(१५४०) कल्याण या उपाय क्‍्पाय वी मन्दता 
#. नहीं किन्तु अस्पायस्वभाव की पहिचान है। 

सबया कपायरहित भ्रक्पा यस्वभाव को समभकर कपाय 
का अ्रभाव करना प्रयोजनभत है, कितु भ्रकपायस्वभाव को समझे 
बिना पर के लक्ष्य से क्पाय मद करे तो वह प्रयोजनभूत 
नही है । क्पाय का भ्रभाव कब होता है ?-में चानस्पस्प हूँ, 


मेरे स्वरूप में क्पाय नहीं है,-इसप्रकार प्रक्पाय स्वरूप 
वी प्रतोति के बल से ही कपाय वा अभाष हो सकता 
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है । भकपाव चेतयस्वरूप वी प्रतीति बा बल प्रगट हुए बिया 
परलद्षय से मात्र क्पाय की मदता कर सवता है, विशखु 
क्पाय वा भमाव ता नही हो सकता । परलह्य स जो कपाय 
को मादता हो उससे प्रात्मवत्याण बी सिद्धि नही है, भौर 
बहू क्‍्पाय की मेहता संदव स्थिर भी नहीं रह समेगी, 
प्रल्पकाल में ही वह यल्लवर तौद् बपाय हो जायेगी। धौर 
भ्रात्मा वी लक्ष्य से जो यपायें दूर हुई बे सदा व लिये दूर 
हां जाती हैं, तथा शेष फ्पायें भो क्रमश दूर होगर भप्रवपायी 
बीवरायद'॥) प्रगट होती है, इसलिय सर्वप्रथम पात्मा वे 
अफ्पामप चत यर्वरूप वी पॉक्रेयान वरना हो बत्याण बय 
उपाय है । 
(१५१) युक्ति 

तय प्रौर प्रमाणशान यो युक्ति बहत हैं । 

जो युक्ति प्रात्मस्वमाव यो सिद्ध बरे यही युक्ति है। 
प्रथम, वरतु है-एसा निश्चित करना चाह तो उस युक्ति द्वारा 
सिद्ध कर सकता है। जो स्वभाव हो उसे शिद्ध वरना सो 
युक्ति है वि तु जो स्वभाव को ही मं सममना चाहे उसे युक्ति 
यथार्थ नहीं बठेगी । 

(१५४२) भादरणीय कया है १ 

प्रइत --मवतत्त्वों में से कौन-कौन से तत्त्य भादरणीप हैं? 

उत्तर --भान मे वे सभी तत्त्व जानये योग्य हैं । सदुभूत 
व्यवहारतय से सबर तिजरा मोक्ष भौर जीव भादरणीय हैं, 
परत '॒ठर्मिश्वव से तो नवतत्तवों बे मेदा का विचार. « 
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मात्र शुद्ध जीवतत््वः ही आदरणोय है | सम्यकश्रद्धा मोक्ष 
पर्याय जितना ही झात्मा को स्वीकार नही करती, कितु चतन्य 
भायकस्वरूप स एक्रूप स्वीकार करती है, इसलिये श्रद्धा में 
तो नवो तत्वों का विकल्प छोडकर एकरूप ज्ञायक श्रात्मा का 
अनुभव ही भ्रादरणीय है। नवतत्त्व क॑ बिबल्पों द्वारा श्रात्मा 
को मानना भी सम्यक्त्व नहीं है। नवतत्त्वों वा ज्ञाव सो 
घ्यवहार सम्यवत्व है श्रौर उन नवतत्त्वो का सक्ष्य ( विचार ) 
छोडबर एक्सप आत्मा को प्रतीति मे लेना सो यथार्थ सम्य 
ग्दशन है । नवतत्त्वो का विचार करने स भेद के करण राम 
उत्पन्न होता है झौर राग वी एक्त्वबुद्धि दूर नहीं होती, इस 
लिये श्रद्धा मे तो नवतत्त्व भ्रादरणीय नहो हैं, किःतु नवतत्त्वों 
के भेद स परे मात्र ज्ञायक श्रमेद आत्मा ही भ्रादरणीय है, 
क्योकि भ्रभेद के लक्ष्य स राग के साथ की एक्त्वबुद्धिरुप 
मिथ्यात्व दूर होता है श्रोर राग दुर होकर बीतरायता होती है। 
(१४३) विशेष हक्ता का ज्ञान प्रयोजनभूत 
है या नहीं १ 

प्रदन --जैनदशन में जो भ्ाख़व-व ध-मोक्षादि भौर 
सम्यग्दशन-भान-चारित्र इत्यादि विशेय तत्त्व कहे हैं वे प्रयो 
जनभूत हैं या भ्प्रमोजनभृत हैं ? 

उत्तर --जनदब्न मे कहे हुए विशेष तत्त्वो को जानने 
में वे प्रयोजवभूत हैं, क्योकि वे विशेष तत्त्व वस्तु के सामा 
“य स्वस्प का झवलम्बन लेक्र ही कहे गये हैं। सामराय 
पो सवथा छोडकर मात्र विशेष का निरूपण नहीं है। विशप 
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तत्वो का चान करते यदि सामाय स्वभाव की शोर उमुख 
होकर उसकी प्रतीति कर तो उस जओोव को विश्ेष तत्त्वों का 
चान प्रयोजनभूत कहलाता है । किछु यदि उन विशेष तत्त्वो 
के जानने में ही रक जाये और सामाय स्वभाव को प्रतीति 
मे न ले तो उस जीव को विशेष तत्त्वा का चान प्रयोजनभृत 
नही है । किछु कोई जीव विशेष तत्त्वा को वित्कुल जाने ही 
नही तो उम्त जीव का प्रयोजन सिद्ध नहीं होगा। 


(१४४) झात्मा को क्या सपेगा और क्‍या नहीं, 
--उम्री खबर फ़्मि होती है १ 


भ्रधिकाश व्यवहार के श्राग्रही जीव, भ्रपने को झात्म 
स्वभाव वी पहिचान होने में पहल ही वहते हैं कि हमे तो 
जन के हाथ का ही खपगा प्रजन के हाथ का नहीं क्ल्लु 
भाई | ग्रभी ती प्राप्मस्वभाव वी पहिचान होन से पहल सू 
स्वय ही अश्रजत है। पहले सम्यग्दशन द्वारा तू सन्‍्चा जन 
ताहो जा फिर तुमे यधाथरूप से खबर हांगी कि तरे प्रात्मा 
को व्या ख़पगा श्रौर क्या नहीं ? 

ज्ञानिया का श्रभिप्राय तो ऐसा है क्ति हमे प्रपना बीत- 
रामी स्वभाव और वोतरागता ही खपेगी राग वा अशमात्र 
भी नही । एसे सानप्रूवक उनके अपनी भूमिकानुसार राग का 
झौर उसके निमित्ता का त्याय होता है। प्रतानियो को राग 
रहित स्वभाव का तो भाग नहीं और राग को झ्रादरणीय 
मानते हैं उतकी शिथ्या मायता मे छाह अनात राग और 


उसके निित्तह़प झन ते पदाय सपत हैं-उसका तो वे त्याग 
मय है; 7 
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नहीं करते और वाह्य में यह वस्तु नहीं सपगी भ्रौर यह 
सपेगी-ऐसा करने म ही रक जाते हैं। परिणाम में टो मद 
कपाय कदाचित्‌ ही हांती है।एसा माग जनदशन का नहीं 
है। भ्रभी यही नही समभा कि में कौन हूँ झोर पर वोन है, 
तो फिर भ्रगानी को यहू सबर के पड़ेगी कि मुझे बया 
खपेगा श्रौर क्या नही ? 
(१५५) स्थाश्रय ते मुक्ति और 
पराश्रय से पन्‍्धन 

आत्मस्वभाव स्वय अपने से ही पूण है, उसे शिसी भी 
परवस्तु का फिच्ितू झ्राश्य नहीं है। कसी भी परद्रब्य 
का भ्रनुसरण करके द्वोनेवाला चाहे जो भाष हो वह बाधन ही 
है, भोर स्वद्रव्य का अनुसरण बरके होनेवाला भाव 
मुक्ति का कारण है । सिद्धा 6 एसा है कि-स्वद्रव्याश्रित मुक्ति 
और परद्रव्याश्रित बधन ! प्रथम, में स्वभाव से परिपूण हैं, 
पर पदार्थों काया विक़त्प वा श्रश भी मुझे झ्राशयभूत नहीं 
है,--ऐसा स्वाश्रयता का विश्वास करने पर मिध्यात्वभाव 
से मुक्ति होकर सम्यग्दशन प्रगट होता है। ऐसी स्वाभ्रयत्ता 
की प्रतीति करने के पश्चातु भी अस्थिरता के कारण जितना 
भाव परद्रत्य के लक्ष्य से होता है वह भी वध बा ही 
बारण है। स्वाश्रय स्वभाव की श्रद्धा वे पदचात्‌ उसी के भ्राश्रय 
से स्थिरता करना ही मुक्ति का कारण है। “मुझे पराश्रय 
चाहिये, देव-गुरु-शाखादि के श्राश्रय से मुझे लाभ होता है 
“ऐसी मा यतापूर्वेक का पराश्रय से होनेवाला भाव मिध्यात्व 
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है । भौर भेरे भाप्मा को कसी परा तय स लाभ नहीं हाता- 
ऐसी श्रद्धा होने पर भी पर ये अश्रथलवन स जो रागादिभाव 
हो व भी बन हैं, चारित्र था रावोेबाले हैं। चानियो 
वो भी प्रस्थिरता थी भूमिया मे पराक्षित भाव हांत प्रवश्य 
हैं, वितु चानियो वा श्रद्धा है कि यह भाव मुझे लाभ का 
फाराण नहा हैं यह भार मरा स्वभाव नहीं हैं मेरा स्वभाव 
तो घ्नसते रहित हैनासा मेटलान वे बल स्‌ स्वाश्रय में स्थिर 
होरर वे पराश्रितमाव वा प्रभाव यरत है $ 
(१४६) श्रनार्यता-मूह़ना 

जिनद्धरय वे धारन में मांस को तो प्रस्पध्य गिना है, 
प्रौर चमड़े या स्पा विया हो तो उसके हाथ स मुन्ति प्राह्मर 
मे करें-एसा उसका तिपेघ है। मास को तो छूमे में भी 
पाप है । तब फिर मृतक पशुप्रा का चमडा चीरना श्ौर उसमें 
सवा मताना-यह ता सोधा अझनायता का लक्षण है। चमड़े 
या चीरना श्रौर मांस तो नोचना, यह यकाय प्राय मा यही 
है। श्राय मनुष्य ऐस हलक झौर पापरुप काय नद्दी करते । 
खमड को चोरता शोर उसमे देशसेवा मनाना अथवा घम 
मनाना-यह तो मढता ही है, उसमे बुद्धि का विचित्‌ विवेषः 
नही है । 

आामाका स्वभाव महा पवित्र ह, उसमें परवस्तु तो 
नही है कितु रागादि भी नहीं हैं, उसे भुलकर मदहाहिसा 
के बारशस्प-तोस मास-चमडे को नोचने पाडते म स्वाश्रयता 
मानकर उसमें धम मयाना अ्रथवा देखसेवा ब 4 
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अपने झाध्मा का महान अनादर है। तथा ऐसे जीवां वो 
धर्मात्मा के रूप म मानकर उनकी पूजा करना भी भ्रधम 
का और पाप का द्वी पोपण है । 

इसी प्रशार सरल रीति से पसहिसा के भाव करने 
पोग्य मानना नसहिसा के भावो को वतव्य मनाना-वह भी 
महान मूढता है उसमे तौत्र हिसा वा महान पाप है। 


(१५७) पर्याय का कारण कौन है 

्राध्मा वस्तु है वस्तुमप्रतिक्षण अवस्था होती है।प्रात्मा 
की ग्रवस्था तो प्रतिसमय होती ही रहती है किलु बह झवस्था 
कसी हाती है ? भ्रवस्था की रचना करनेवाला वीय (प्रुरुपाथ) है, 
वीय को माग्र दिखानवाला ज्ञान है, ज्ञान का परिणमत दृष्टि 
(श्रद्धा) का भनुसरण बरक हांता है, श्रौर दृष्टि का प्राधार 
(विषय) सम्पूर द्वय (वस्तु) है । इसप्रकार एक ग्रुण वी दुसरे 
गुण का कारण कहना सो व्यवहार से है, परमाय से देस तो 
प्रत्येक ग्रुण स्वतत्र है और प्रत्येक ग्रुण की प्रनन्त पर्यायें भी 
स्वतन्न हैं, प्रत्येक समय की वह पर्याय स्वयं श्रपन्ती रचना 
करती हैं। उस-उस समय की प्रयाय स्वय स्वाश्रयोन्मुख 
हो वो धुद्ध होती है, पराश्रयो मुख हो वो प्रयुद्ध होती है, 
इसप्रकार स्वय ही कारण काय है । तापय यह है कि परमाध 
से कारण कायता है ही नही, द्रव्य ग्रुण श्रौर पर्याय सभी 
अवारणीय है । एक हो पदाय में भेद करके कारण कायप्ना 
कहना सो व्यवहार है ॥ अ्रमेदत्व की अपेक्षा से एक वस्तु मं 
द्रव्य गुण-पर्याय भिन्न नही हैं कितु एक वस्तु ही है, इसलिये 
अभेद विवक्षा में कारण-कायपना ही नही है। * 
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अब, द्रव्य गुण पर्याय के मंद की विवक्षा से देखने पर, 
परयाय बह द्रव्य का ही परिणमन है भौर द्रव्य वे श्राधार से 
ही पयाय होती है इसलिय द्वव्य को कारण धौर पयाय का बाय 
बहना सो व्यवहार है| निग्यय स तो पर्याय स्वय ही कारण 
भौर स्वय ही काम है। पूव प्रयाय को व्यय वह वतमान 
पर्याय का कारण है-एसा कहना सो भी व्यवहार है। परम 
शुद्धनय के विपय में कारण काय के अथवा द्व य-पयाय क॑ भेद 
का विकट्प भी नहीं है क्रितु द्रव्य गुण पर्याय स श्रमेद 
एकाकार द्रव्य ही है, पर्याय स्वय द्रव्य वे ग्राश्रय से एकाकार 
प्रिणमित हो गई है । 


(१५४८) शरीर से भिन्न चंतन्यस्वरूप को जानकर 
उसी की शरण ले ! 

यह शरीर तो जड परमाणुओश्रों का पिंड है, वे परमाणु 
आप्मा से मिन्त हैं, स्वतन्न॒ परिणमन करते है। एक क्षाण मे 
श्रयरूप परिशमित हो जायगे ; आत्मा चातास्वसर्प है चेतनायुक्त 
है, चेतनभगवान पग्राप्मा को जड धारीर का श्राधार नहीं है, 
कितु झपने चतसयत्व का ही श्राधार है।चतय को राग का 
भी श्राघार नहीं हैं) हे जीव तुझे अपना एक चततय हो 
दरण है, शरीर भ्रथवा राग कोई तुझे शरणभूत नहीं हैं, इस- 
लिये शरीर से और राग से भिन्न-ऐसे अपने चत-यस्वरूप 
को पहिंचानकर उसी को श्वरण ले। _ ७ 

जिसके साथ स्वप्त में भी सम्बाघ नहीं है-ऐसे इस 
मुर्दे के साथ सम्बभ मानवर तू शरनादि से दुखी हो 
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हे जीव | श्र उस मायता को छोड दे। में तो चंताय हैं, 
इस द्वारीर वे साथ मरा कोई सम्बधध नहीं है, पूव में भी 
इसके साथ बोई मम्म वे नहीं था, और न भविष्य मे भी 
काई सम्ब घ होना है । चत्त य और जड जत्ियाल भिन्न ही हैं। 
में पराशय से ही दुसी हुप्ा हैं इसलिये श्रव स्वाधीन चत 
“ये को जानवर श्पगा हित कर लू। भल ही सारे जगत 
का चाहे जो हो उसके साथ मुझे कोई सम्बघ नहीं है, मे 
जगत का साक्षीभूत जय्रत् से भिन्न भ्रपने में निश्बल एक 
सप प्ाश्वत चाता हूँ, वास्तव मे जगत वा भौर मेरा कोई 
सम्ब ध नहीं है में भपना ही ज्ञाता हूँ । 


(१४६) शरीर और चेतना या मित्तल 

श्रात्मा बी चेतना अ्रसण्ड है शभ्रसस्यप्रदी चेतना के 
कभी भाग नहीं होते | दरीर के दो टहुबंड हो जाय किचु वहाँ 
भी चेतना वे टुबंटे नहीं हात व्याकि चान तो ज्यो वा व्यो 
ही रहता है। शरीरबी एक श्रेंगुली बट तो वहाँ कही ज्ञान 
में से कुछ भाग नहीं कट जाता। क्योंकि चेतना तो प्रपन 
सब प्रदेश में असण्ड एक असूपी तथा असयागी है भ्रोर 
शरीर तो सयोग मात्र, जड-रूपी पदाथ है, दाना विहदुल 
भिन्न है । शरीर में लास हुब्डे हाजाय तथापि चेतना तो 
झखरड हो है । चेतना श्रौर शरीर वभी भी एक हुए ही 
नहीं । 

शरीर के कटने से जीवो वो दु ख होता है, वहाँ उनको 
शरीर वा क्टना दुख का कारण नटी है, छितु शरीर वे साथ 
जो एवत्वउद्धि है वही दुस का वार है, और यदि साधव 
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जीवो को प्त्प दुख हो ता वह उनमे अपने पुरपाथ की 
प्रशक्ति से जो राग है-उसके बारण होता है। यदि हारीर वा 
क्टना दुस का कारण हो तो उस समय प्रात्मा का स्वतंत्र 
परिणमन व हू रहा ? शरीर वेट रहा हा तथापि बीतरागी 
सो को उस समय भी दुस नहीं होता कितु स्वरूप में 
फिपर होकर बबलतनान प्राप्त करत हैं। इसलिय हारीर झौर 
ग्रात्मा सदा भिन ही हैं। 


(१६०) द्रव्य-मुण-पर्याय वी अ्रनादिता-- 
उनका क्ता कोई नहीं है 

जा वस्तु प्रनाहिं होती है उसवे ग्रुण-पर्याय भी श्रनादि 
ही होते हैं, बयाकि वस्तु हो श्रौर ठराकी पर्याय ने हो-ऐसा 
हाता ही नहीं । घिद्धदगा, स्वयग तरकः कम इत्यादि सभी 
श्रवादि स ही हैं। वस्तु प्रनादि है श्रौर वस्तु की पर्याय भी 
श्रनादि है, इसलिय इस जगत 4] कर्ता योई ईश्वर है-यह बात 
मिथ्या है जा भ्रनादि से स्वयप्तिद्ध है ही, उसका निर्माण 
करना होता ही नहीं । 


यदि ईश्वर कर्ता हो तो उसने नवीन बया बनाया ? कौन 
सी वस्तु नवीन तयार की रे या गुश-पर्याय नंगे बताये? 
प्रथम तो जो वस्तु न हो वह नवीब बन ही नहीं सकती | 
वस्तु को वहाँ से नई बनायेगा ? श्रौर जो वस्तु होती है बह 
अपने गुण पर्याप सहित ही हातो है, इसलिये वस्तु के ग्रण पर्याया 
का भी कोई बर्ता नहों हैं। जसे वस्तु श्रवादि है उसी प्रवार 
उसकी पर्यायें भी अनादि से हांतो ही रहनी हैं है 
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करे कि इस जगत की सबस पहलेपहली भ्रवस्था बसी 
होगी ? तो उसका उत्तर यह है वि--जहाँ श्रमादिता है वहाँ 
ऐस तक को अ्रवकाश ही नहीं है। वस्तु की प्रधम प्वस्था 
क्या ? उसका समाधान यह है कि-जिसप्रवार दस्तु अ्नादि है 
उसीप्रकार उसकी श्रवस्था भी भ्रनादि से ही है उसम 'यह प्रथम 
अ्रवस्था' ऐसा वह तो उस अवस्था के पहल वस्तु ही नही 
थी एंसा हाता है। वस्तु की ग्रनाटिता कहना भौर उसवी 
पहली भ्रवस्या कहना--इन दोनो वा परस्पर विरोध है | पहली 
भवस्था कहे ता वस्तु का ही श्रादि हो जाय, इसलिये यस्तु 
और अ्वम्धा दोनो ग्रज्नादि स हो हैं, एंमा ही स्वभाव है, 
उत्तम तक को स्थान नहीं है | स्वतत्र स्वभाव व विपय में 
भी जो प्रशवत झोौर कुतक बरते है वे जीव वस्तस्वभाव वो 
नही समझ सब गे, वयोवि उ है स्वभाव बी चात पही जमती 
कितु कुतक टीव लगता है । 


(१६१) ज्ञानस्यभाव और शेयस्यभाव 


जगत झोर जगत व श्रन त पदार्थों वी झनेय प्रकार वी 
अधस्थाएँ भ्रनादि हैं। यह ऐसा क्यो? --ऐसी शक वा 
विकल्प मत कर । शंका करने बंप या राम-द्वेप करने का जीव 
का स्वभाव नहीं है। जगत की सव वस्तुओो में शेयस्वभाव 
है भ्र्थाव्‌ वे सभी वस्तुएँ ज्ञान म ज्ञात हो-ऐसा उनका स्व- 
भाव है भौर जीव का नानस्वभाव है, इसलिये वह्‌ सबको जानता 
है । इसप्रवार श्रपने भानसम्वभाव की पश्रतीति द्वारा पस्तुप्रों के 
भेयस्थभाव घो यथावत जाय ले । झपते ज्ञानस्वभाव की प्रततीति 
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ही प्म्य्दगन है । चानस्वभाव कौ प्रतौति करते के लिये 
नैयपदार्थों सम्ब'घी भाश्चय को भूल जा ! 


(१६२) ज्ञान की स्पततवा 

प्राधीन हृथ्ा चान भी स्वय परतात्र हुआ है, उसे किसी 
प्रिय मे परतात्र नहीं बनाया, इसलिये वह स्वतत्ररूप से स्वाघीन 
हो सकता है। पान तो प्रात्मा का निजस्वरूप है भोरणों 
क्रोपालिक होत हैं वह विभाव है। राग-द्वप क्रोधादि के वारण 
भान की प्रवृत्ति पराधीन हो रही है। ज्ञान स्वय रागादि में 
हक है, इसलिये ज्ञान की द्वाक्ति हीन हो गई है, वह पात का 
ही भ्रपराध है । यदि शान स्वय राम में न झवकर स्थ स्वभाव 
में छीन हू तो उसकी द्यक्ति का पूण विकास होता है। भाव 
बा विकास किही रागादि भावो से नहीं होता वितु शान 
स्वभाव व भवलम्बन से ही होता है । 


(१६३) जेनदर्शघन का सार -मेदज्ञान और बीवरागता 


7 जनधम बरतु के यथाथ स्वरूप का, निरूपण करता है। 
सत पी सत्रूप से भौर श्रसत की असत्रूप से स्थापना 
करता है, कितु सबको समाव नही,कहता। वीतरागताहप 
भाव। को भला कहकर उनकी,स्थापन[ करता है भौर राम द्वेप 
भुतान भावों को बुरा कहकर; उनका निपषध करता है, भर्थात्‌ 
उह त्यागने वा भ्रस्पण करता है। कितु वह, डिसी व्यक्ति 
वो मला-बुरा नहीं कहता, गुण को श्रकदा;कहता है और 
प्रवगुण को बुर ख़हता है । ग्रुणो को भला झौर भबशुणे को 
बुरा जानना तो यथाव चान है, उसमें रा हूँ है 


श्श्प मेक्षमार्स अराशक की विरणें 


जैना में गुणों वी भपेक्षा से पूजा वा रवीवार विया है | जैनदयत 
का मूल भेदविनान है, उसवे लिये प्रथम गुर वो गुणरूप 
झोर दोष को दोपरूप जानना चाहिये। जबतय गुर को 
और प्रवगुण (दोप) वो बराबर न जाने तवतय' मेदधान नही 
होता,--गएुणा फा विकास नहीं हाता प्लौर दोष दूर नहीं 
होते । सम्पकभ्रवार से पूणता दे सद्ष्य से प्रारम्म यरवे 
क्रमश रागद्गप को दूर करके बीतरागता प्रगट कश्ना ही 
जनधम वा प्रयोजन है। प्रशान प्रयवा राग द्वप प्रशमात्र भी 
हो तो वह जनघम मा प्रयोजन नहीं है। सम्पवप्रयार से 
जितने रागादिभाव दूर हुए उतना लाभ, घौर जितने ऐोप 
रहे उतका निपेध--ऐसी सापरदक्ञा है । 


जनमत में भय मिध्यामतो पा सण्डन किया जाता है, 
बहाँ वाद विवाद वा प्रयोजन नही है, पर-तु सत्‌ निणय का ही 
प्रयोजन है । अपने ज्ञान को प्रमाणिक धौर स्पष्ट यनाने पे 
लिये, तथा सत्‌ को हृदता के लिये वह जानना योग्य है, 
बह राग द्वप की वृद्धि करने क॑ लिये नहीं है । 


जनधम तो बौतरागभावस्वरूप है। प्रथम सम्यवदशन- 
रूपी जैनधम प्रगठ होने से श्रद्धा में यीतरागभाव प्रगठ होता 
है भोर पश्चात्‌ सम्यफचारित्ररूप जनधम प्रग्रट होने से राग 
दूर होकर साक्षात्‌ बीतरागभाव प्रगट होता है।कितु जब 
तक थ्रद्धा में वीतराभता प्रमट नहो भौर राग ये एवं कण 
को भी भ्रच्छा माने तवतव जीव के जनधर्म बाय प्रश् भी 
प्रगट मही होता। जेनदशन प्रथम तो श्रद्धा में बीतरागभाव 


परॉँधवॉ-छठवाँ अध्याय २१६ 


दराता है, भोर पदचातू चारित्र में वीतरागभाव श्रगढ होते 
हैं। प्रारम्म से झन्ततक जो राग होता है उसे जैनदशन छुडाता 
है । इसप्रकार वीवरागभाव ही जैनदशन का प्रयोजन है 
झयवा वीतरागभाव स्वय ही जनघम है--राग जनतमत 
नहीं है । 
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